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भारतीय साहित्य में भक्तिघारा' 


भारत की प्रादेशिक भाषाओं के साहित्य पर भक्ति परंपरा की प्रवृत्ति 
का प्रभाव बहुत स्पष्ट और महत्वपूर्ण मी रहा है। विक्रम की संभवतः छठी 
से लेकर उसको पंद्रहबीं शताब्दी तक इस प्रब्नति का प्रवेश किसी न किसी 
रूप में यहाँ की प्रायः प्रययेक ऐसी भाषा के साहित्य में हो चुका था | इसके 
द्वारा अनुप्राशित कवियों ने समय-समय पर उसे अपनी कई बहुमूल्य 
रचनाएँ भी मेंठ कर दी थीं। इसी काल के अंतर्गत, बहुत सी ऐसी 
भाषाओं में रामायण”, महाभारत” एवं भागवत? जैसे घामिक अंथों के 
रूपांतर प्रस्तुत किये गये थे तथा उनके विविध आख्याओ्ं को विषय बना 
कर ख्तंत्र ग्रंथों की भी रचना की गई थी। इसके सिवाय यही समय 
उन भक्ति आंदोलनों का भी रहा जिनके प्रवत्तकों ग्रथवा अनुयायियों के 
प्रचार-कार्य ने इस प्रद्त्ति को विशेष प्रभावशाली रूप दिया। इसके पीछे 
फिर लगभग दो-तीन सी वर्षों तक इसका प्रचार क्रमशः और भी अधिक 
होता गया जिस कारण हमारी प्रादेशिक भाषाओं के साहित्य में निरंतर 
श्रीर्द्ध होती चली गई ओर वे समृद्धिशाली बन गये | यह एक मनोरंजक 
तथ्य है कि अधिकांश प्रादेशिक भाषाओं के सर्वश्रेष्ठ कवियों में अनेक 
भक्तों की ही गणना विशेष रूप से की जाती है और उन्हीं की प्रतिभा एवं 
काव्य कौशल के फलस्वरूप इनके इतिहास का कोई न कोई काल स्वरण॑युग 
कहलाकर भी पसिद्ध हुआ है | विक्रम की अ्रठारहवीं शताब्दी से फिर इस 
प्रवृत्ति में क्रमशः निर्बलता दोख पड़ने लगी जिसका परिणाम स्वभावतः 
उनके साहित्यों में भी लक्षित हुआ । इस प्रकार प्रादेशिक भाषाओ्रों के 
साहित्य में पायी जाने वाली भक्ति परंपरा की प्रवृत्ति का इतिहाव बस्तुतः 
स्वय उनके गौरव के भी विकास एवं हास का इतिहास है और यह बात 
उनमें से लगभग सभी के संबंध में एक समान में लागू कही जा 
सकती है। 


नर 


. यों तो भक्ति परंपरा के मूल स्त्रोत का अस्तित्व वैदिक साहित्य तक में 
हूं ढ़ा जाता है और किसी प्रारंभिक रूप का पता मोहनजोदड़ो आदि के 
भग्नावशेपों के भी आधार पर बतलाया जाता है किंतु इसमें संदेह 
नहीं कि इसका पहला स्पष्ट रूप हमें 'श्रीमद्भागवत? की ही पंक्तियों 
में दीख पड़ता है। यहाँ पर उपनिषत्‌-कालीन चिंतन-प्रधान उपासना स्व 
प्रथम भक्ति के शुद्ध भाव-प्रधान रूप में परिणत होती जान पड़ती है और 
यहीं से इसका मस्तिष्क के साथ बना हुआ प्रारंभिक संबंध क्रमशः ज्ञीण 
होता हुआ अधिकाधिक हृदय के साथ जुड़ना चला जाता है। भक्ति के इस 
प्रकार विकसित हुए रूप के दशन हमें पहले पहल उन तमिक रचनाओं में होते 
हैं जो पीछे अव्ययारों तथा आत्यारों द्वारा निभित हुईं ओर जो इस समय' 
तक भी तमित साहित्य का एक प्रमुख अंग बन कर प्रसिद्ध है | ये भक्ति कवि 
अधिकतर निम्नभ्रेणी के व्यक्ति थे और इनमें से अधिकांश अशिक्षित भी 
थे, किंतु इन्होंने ही भक्ति को सर्वप्रथम साधारण जनजीवन के भी स्तर 
तक ला दिया । भक्ति के द्वारा अनुप्राणित हो इन्होंने अपने हृदय के सच्चे” 
एवं भावपूर्ण उद्गार प्रकट किये और उनके कारण ये अपने परवर्ती 
कवियों के लिए प्रथप्रदर्शक भी बन गये। अबछ्ियारों के इष्टदेव शिव थे' 
अर आक्वारों के विष्णु अथवा राम एवं कृष्ण थे | किंतु इस प्रकार की 
विभिन्नताश्रों के होते हुए भी उनकी भक्ति साधना में विशेष अंतर नहीं 
था |, उनका लक्ष्य एक समान था, उनके भावों में अपूर्व साइश्य था और 
उनकी भाषा एवं रचनाशैली भी प्रायः एक ही प्रकार की थी | उनकी इस 
लोक भाषा की रचनाओं ने सर्वसाधरण को प्रभावित किया और ये हीं 
पीछे अन्य प्रादेशिक भाषाओं के लिये आदर्श बानियां सिद्ध हुई । 

तमित्ठ प्रांत के इन भक्त कवियों में कालक्रमानुसार, सर्वप्रथम 
स्थान कारैक्काल अम्मैयार को दिया जाता है। ये नारी भक्त थीं और शैवः 
संप्रदाय की अनुगामिनी थीं तथा इन्होंने कैलाश परअधिष्ठित अपने इष्टदेव 
भगवान शिव का वर्णन बड़े भक्ति भाव के साथ किया है। किंतु उस प्रांत 
के सर्वश्रेष्ठ शैव भक्ति केवल्न चार माने जाते हैं जिनके नाम माणिक्क- 
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वाचकर, अप्पर, संबंदर और सु'दर हैं । इनमें से प्रथम की स्फुट कविताएँ: 
(तिरुवाचकम के नाम से संण्हीत हैं और शेष तीन को ऐसी रचनाओं का 
संग्रह 'तिवारम? कहा जाता हैं। 'तिरुवाच कम! भक्त माणिक्कवा चकर के गूढ़- 
तम हृदयोद्गारों का सु दर संकलन है श्रौर उसकी रचना उस समय के 
प्रचलित लोकगीतों की सुबोध शैली में की गईं है। इनकी आध्यात्मिक 
अनुभूतियों का एक विशद्‌ परिचय हमें इनके 'तिरुककों वेयार' नामक उस 
प्रबंध-काब्य में भी मिलता है जहाँ इन्होंने शिव तत्व को प्रेमपात्री अथवा 
प्रेमिका तक का रूप दे डाला है, जो विशेष रूप से उल्लेखनीय है। इस 
पांचवीं-छुठीं शताब्दी की एक प्राचीन तमिल रचना के अंतर्गत इस प्रकार 
जीवात्मा का प्रेमी रूप में तथा: परमात्मा का प्रेमपात्रीवत्‌ प्रदर्शित किया 
जाना; निश्चय ही सूफ़ी मत के प्रभाव का फल नहीं हो सकता | तिवारम? 
के तीन कवियों में से अप्पर अपनी दास्यभाव की कविताओं के लिए अधिक 
प्रसिद्ध हैं और ये 'मरद्राशैली! की रचनाश्रों के प्रवर्तक भी कहे जाते हैं 
जिसके अनुसार वर्य विषय की चर्चा दशकों? में पूरी को जाती है और 
ग्यारहवीं कविताओ्ं में रचयिताओं की 'मुद्रा' पायी जाती है। संबंद्र 
कवि एक स्वाभिमानी शिवभक्त हैं ओर ये अपने इष्टदेव को प्रकृति 
वर्णन के साथ स्मरण करने की विशेषता रखते हैं। सुदर की उपलब्ध 
रचनाओं में उनके अपने भगवान शिव के प्रति प्रकट किये गए. सखाभाव 
का चित्रण अपूव काव्य कौशल के साथ किया गया मिलता है । 

इसी प्रकार तमित्ठ प्रांत के बारह आतव्ववार कवियों की रचनाओं का 
बृहत्‌ संग्रह नाव्यियार प्रबंधम? के नाम से प्रसिद्ध है। इन बारहों में 
से प्रथण तीन के तीन शतक? मिलते हैं जिनमें इनके इष्टदेव विष्णु 
अथवा नारायण के प्रति भक्तिभाव प्रकट किया गया है। किंतु चौथे 
आत्ववार पेरियात्वार ने श्रीकृष्ण विषयक रचनाएँ भी की है जिनमें 
यशोदा के वात्सल्य भाव का चित्रण अत्यंत स्वाभाविक ढंग से किया 
गया है। पेरियादूवार की कविताओं में एक माता के प्रायः उन सभी 
हार्दिक उद्गारों का अंकन मिलता है जो दैनिक जीवन में उपलम्य हैं । 
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इन पेरियार॒वार की ही पोष्य पुत्री आ्रांडाल थी जिन्दोंने अपने इश्टदेव 
के प्रति दांपत्यभाव से भरे पदों की रचना की है। इनकी भी गणना 
आतव्यवारों में की जाती है ओर ये उनमें उसी प्रकार प्रसिद्ध हैं जिस 
प्रकार पीछे मीरांतराई राजस्थान अथवा उत्तरी भारत के कबियों में विख्यात 
हैं । आंडाल मीरांबाई अथवा शैव भक्तिन कारेक्ाल अम्येयार की भाँति, 
_ विवाहिता नहीं थी। वे क्यारी ही रद गई और अपने को इष्टदेव की 
पत्नी मानकर उसके संबंध में शंगाररस द्वारा ओतप्रोत पदों की रचना 
करती रहीं | इनकी रचनाश्रों के प्रत्येक वाक्य में माध्ुथ पाया जाता है। 
इन वेष्यव भक्तों में सबसे अधिक प्रसिद्ध नम्माझवार हैं जिनको कविता 
में भावों के सौंदर्य एवं गांभीय दोनों एक समान मिलते हैं। इनकी 
भक्ति में हृदय एवं मत्तिष्क दोनों एक साथ काम करते जान पड़ते हैँ जिस 
कारण उसमें भावुकता एवं दार्शनिकता दोनों का ही समावेश है। भावुक 
बन कर ये अपने इष्टदेव की प्रेमिका अथवा कभी-कभी उसकी माता 
तक बन जाते हैं तो अन्यत्र ये किसी चिंतनशील्न व्यक्ति के रूप में अपनी 
गाढ़ी स्वानुभूति व्यक्त करने लगते हैं और अखिल विश्व में सर्वत्र 
आत्म तत्व का ही दर्शन करने में लीन हो जाते हैं। नम्माब्वार के 
अतिरिक्त अ्रन्य आब्वारों में से कमर से कम दो अर्थात्‌ तिरुमंगे तथा 
कुलशेखर के नाम विशेष रूप में उल्लेखनीय है। तिरमंगै भी एक 
प्रतिभाशाली कवि थे जिन्होंने माधुय एवं दास्य भाव को समान रूप में 
अपनाया और कुलशेखर केरल प्रांत के संत नरेश थे। ये दोनों ही 
आत्यवार विष्णु के रामावतार के प्रति अधिक आइृष्ट थे और उसकी 
भक्ति को विशेष महत्व देते थे । 

केरल प्रांत की भाषा पहले वस्तुतः तमिव्ठ का ही एक विशिष्ट रूप 
थी जिस कारण कुलशेखर की गणना तमिव्ठ कवियों म॑ की जाती है। 
वहाँ की वर्तमान भाषा मलयालम का स्वरूप पीछे अधिक निखर जाने 
पर भी भक्ति रसपूर्ण रचनाओं का वहाँ अभाव नहीं रहा । इसमें अधिकतर 
कृष्णभक्त कवियों ने ही रचना की जिनमें चेरुस्सेरी नंबूद्री, तुंनन, आदि 
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विशेष प्रसिद्ध हैं। जावंकुर राज्य के नरेशों का परिवार कला एवं भक्ति- 
भावपूर्ण साहित्य के निर्माण में विशेष रुचि लेता आया । राज्य की ओर 
से भी पद्मनाभ जी का एक सुप्रसिद्ध वैष्णव मंद्रि भी वहाँ बहुत पुराने 
समय का स्थापित किया छुआ वतेमान है तथा राजा लोग अपने को 
“श्री पद्मनाम का दास? ओर उन्हें अपना कुलदेव मानते, अभी आधु- 
निक समय तक चल्ले आये हैं। ऐसे नरेशों में ही गर्भ श्रीमान्‌ ( सन्‌ 
श्य१३-१८४६ ६० ) भी थे जिन्होंने, मलयालम, संस्कृत, कन्नड़ी एवं 
तेलुगु के अतिरिक्त हिंदी भाषा में भी पदों और गीतों की रचना की 
थी | इनकी श्रीकृष्ण परक हिंदी रचनाश्रों में सूरदास एवं मीरांबाई जैसे 
हिंदी के भक्त कवियों के भक्तिभाव तथा लोला गान के उदाहरण मिलते 
हैं ।! तप्रिछ प्रांत की भक्ति परंपरा का प्रभाव जिस प्रकार केरल प्रांव के 
साहित्य पर पड़ा उसी प्रकार उसने कर्णाटक प्रांत के कन्नड़ी साहित्य को 
भी प्रभावित किया | 

कर्णाटक में मक्ति परंपरा द्वारा प्रभावित रचनाशैली का आरंभ 
वीरशैब संप्रदाय के प्रचारक बसव आदि के कारण हुआ । इन्होंने अपने 
प्रांत की कन्नड़ी भाषा में (वचन साहित्य” का निर्माण एवं प्रचार किया 
जो गद्य काव्य के रूप में स्वीकृत किया गया। इन वचनों में प्रमुखतः 
आचरण प्रधान भक्ति का भांडार भरा था और आल्यवारों के पदों की 
भाँति ये भी घामिक साहित्य बन गये | शेवों के इस 'वचन साहित्य” से 
फिर इस ग्रांत के वेष्णव हरिदासों को प्रेरणा मिली जो विष्णु के “बिंद्ुल” 
रूप के उपासक थे। इनका संप्रदाय 'दासकूट”? के नाम से प्रतिद्ध हुआा 
उसमें एक से एक बढ़कर प्रतिभाशाली कवि हुए जिन्होंने अपने आध्या- 
त्मिक जीवन की अनुमूतियों का सारतत्व निकाल कर अपनी मधुर 
बानियों में संचित कर दिया | इनके बिद्ठल वास्तव में पांडरंग थे जिनका 
नाम पांडवों के कृष्ण का अभिग्राय प्रकट करता है और इनकी भक्ति 
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साधना मध्वाचाय् के द्वेतवाद पर आश्रित थी। इनकी एक अन्य विशे- 
घता यह भी थी कि इन्होंने शैबधर्म के प्रति कभी विरोधी भाव प्रकट नहीं 
किया, ग्रत्युत उसके साथ समन्वय दशाने का ही प्रयक्ष किया | इनकी 
बानियों में अपने इष्टदेव के ग्रति जो भक्ति भाव प्रकट किया गया है वह 
अतीव सृंदर और द्वृदयग्राही है। वीरशैवों के “बचन साहित्य” ओर 
हरिदासों के पदों ने न केवल कन्नड़ी साहित्य का भांडार भर दिया अपितु 
उनमें उस भाषा का प्रौढ़ रूप भी पूर्णत: निखर आया । 

वीर शैबों के वचन साहित्यः की यह विशेषता थी कि उसका 
विषय कोरा भक्तिभाव का ही नहीं था उसमें सामाजिक एवं घामिक प्रथाश्रों, 
कुरीतियों तथा बाह्याडंबरों पर उनके रचयिताश्रों द्वारा किया गया निर्मम 
प्रहार भी संमित्षित था । ये लेखक प्रत्येक व्यक्ति की आमभ्यंतरिक शुद्धि 
एवं सच्चे नैतिक व्यवहारों के समर्थक थे और ये तदनुसार साधना एवं 
आचरण के उपदेश भी देते थे | इनमें बसव के अतिरिक्त चेन्न बसव 
तथा अल्लामा प्रभु विशेष रूप में प्रसिद्ध हैं। बसव अपने इृष्टदेव शिव 
को 'कूडछ संगम देव” के नाम से अ्भिद्दित करते थे और शिवैक्य 
अथवा जीवन्मुक्ति की दशा उपलब्ध करने के लिए भक्ति को ही सर्वोत्तम 
मार्ग समझते थे। उस स्थिति का एक पारिभाषिक नाम शरण! भी 

था जिस तक पहुँच जाने पर उपास्य एवं उपासक् में कोई भेद नहीं रह 

जाता । वे कहते है--- 

क्या देव लोक सत्यलोक अलग अलग है ? 

इसी लोक में हे अनंतलोक ! 

शिवलोक शिवाचार है, भक्त का स्थान ही देवलोक है 

भक्त का आंगन ही वाराणसी है, काम ही कैलास हे, 

कूडक संगम देव, यही सत्य हे ।'* 
और फिर, अभो, उत्तम कुल में जन्म लेने का बोझ सिर पर मत लादो । 


? “बसबण्ण का षट स्थल वचन, प्रु० ३७ 
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प्रभो, सुझे ऐसा बनाओ कि में कक्कप्या का जूठन खा सझू ।* 
ककक्‍्कप्या चार्डाल जाति का व्यक्ति था जो शिवानुभव मंडल में श्रा 
गया था। 

हरिदासों की भक्ति भाव भरी रचनाओं का आरंभ वीर शैवों के कुछ 
पीछे हुआ । इसलिए वे भी वचन साहित्य” से न्यूनाधिक प्रभावित थीं । 
हरिदासों को कभी-कभी तीन प्थक-पथक वर्गों में विभाजित किया जाता 
है जिनमें से प्रथम के अंतर्गत वे आते हैं जिनकी रचनाश्रों के प्रमुख 
लक्ष्य मध्वसंप्रदाय के अनुयायी है और दूसरे वर्ग में उन लोग 
गणना की जाती है जिनका क्षेत्र उनसे कुछ अधिक व्यापक्र हैं तथा जो 
साधारणुतः भक्ति के साथ ज्ञान एवं कम का भी सामंजस्थ स्थापित करना 
चाहते हैं। किंतु इन दोनों से भी अधिक महत्वपूर्ण वह वर्ग माना जा 
सकता है जिनके कवियों की रचनाएं प्रत्येक मानव को लक्ष्य करके निर्मित 
को गईं प्रतीत होती है ।* इन सभी को उस 'दासकूट! संप्रदाय के अंत- 
गंत संमिलित करने की परंपरा है जिसकी स्थापना वस्तुतः व्यासराय 
(सन्‌ १४४७-१४३६ ई०) ने की | श्रीपाद राय इनसे भी कुछ पहले के 
थे और उन्होंने भश्रमर गीताः, 'वेणुगीताः एवं “ोपीगीता? की 
रचनाओं द्वारा श्रीकृष्ण लीज़ा का वर्णन किया था । व्यासराय के लिए 
प्रसिद्ध है कि बंगाल के श्रीकृष्ण चैतन्य अथवा गौरागंदेव भी उनके शिष्यों 
में थे। व्यासराय ने दार्शनिक दृष्टि से द्वेतववादी होते हुए भी, अपने अंतः 
स्थित इष्ददेव की उपासना का रूप संतों की सहज समाधि सा बना दिया 
है। वे कहते हैं---“मैं अपने हृदय-स्थित भगवान्‌ की मूर्ति की पूजा प्रति- 
दिन किया करता हूँ। मेरा शरीर मंदिर है मेरा हृदय मंडप है, मेरी 
आँखेँ आरती का काम करती है ओर मेरे हाथ चंवर बने हुए हैं। मेरी 
तीथयात्रा ही मेरी परिक्रमा है और मेरा सोना उसके समच्षु दंडवत्‌ करना 
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है | उसकी स्तुतियाँ मंत्र रूप हैं, और जो कुछ कथन करता हूँ वे पुष्प 
रूप है। मेरा चलना उसके सामने मेरा दृत्य करना है और मेरे वस्त 
उसी के परिधान है--जो कुछ मोजन करता हूँ वह नैवेद्य है--फिर मुझे 
ओर क्या करना है? जन्र सभी कुछ मेरे भीतर ही है तो मैं सदैव श्री 
कृष्णोपासना में निरत रहा करता हूँ |? 

पुरंद्रास (सन्‌ १४८४-१४६४ ई०) इन हरिदास वा दासकूट भक्तों 
में सबसे प्रसिद्ध है ओर उनकी रचनाएँ भी बहुत उच्चकोटि को हैं। इनके 
लिए. कहा जाता है कि ये अपनी पत्नी के कारण इतने बड़े भक्त हुए ये 
ओर इनका नाम कृष्णप्पा से पुरंद्दास हो गया था। कऋृष्णप्पा 
महान कंजूम थे किंतु इनकी पत्नी उसो प्रकार दानशीला भी थी और 
कोई याचक उसके यहाँ से लौट नहीं सकता था | एक बार स्वयं पांडुरंग 
कृष्ण इनके यहाँ भिक्षुक ब्राह्मण बनकर गये और इनसे कुछ न पाकर 
इनकी पत्नी से उसका नथ माँग लिया । भिक्षुक ने फिर उस नथ को 
कृष्णुप्पा के यहाँ गिरबी के रूप में रख कर कुछ द्रव्य लिया और इन्ह 
उसे अपने घर का ही गहना जानकर अपनी पत्नी पर क्रोध किया । बेचारी 
अत्यंत भयभीत होकर भगवान्‌ से प्राथना करने लगी जिसके फलस्वरूप 
उसे वह नथ फिर मिल गया और इस घटना के रहस्य द्वारा पूर्ण प्रभा- 
बित होकर कृष्णप्पया पुरंदरदास नामक प्रसिद्ध भक्क बन गए। 
पुरंद्रदास की भक्ति अपने इष्टदेव के प्रति दृहु आस्था एवं गहरी श्रद्धा 
से पूर्ण है ओर ये अपने को किसी बड़े के समक्ष छोटे के रूप में प्रदर्शित 
करने का प्रयत्न अधिक करते हैं । ये कहते हैँ---हे श्रीरंग, मुझे अपने 
में पूर्ण विश्वास करने की शक्ति दो, यदि मैं अशक्त बनने लग तो मम 
भिक्षुक बना दो और यदि में किसी से कुछ माँगू तो उसे देने तक मत 
दो । यदि कोई मुझे भोजन दे तो भी मुझे अदध सुक्त ही बने रहने दो 
ओर यदि पेट भर भी जाय तो मुझे वस्त्र न देने दो | इसी प्रकार यदि 
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कपड़े मिल भी जाँय तो मुझे कहीं रहने की जगह न मिल पाये जिससे 
मैं तुम्दारे ही श्रीचरणों में शरण पा सके ।* 

लगभग इसी समय वीर शैबों तथा हरिदासों की भाँति उधर महा- 
राष्ट्र के महानुभावों तथा वारकरियों ने भी अपनी रचनाएँ प्रस्तुत कीं। 
महानुभाव पंथ के प्रचारक चक्रधर का आविर्भाव उपयुक्त बसव के कुछ 
ही दिनों पीछे हुआ था और वे कृष्ण के उपासक समझे जाते हैं। कितु 
महानुभावों की उपासना में वीरशैवों ग्रथवा हरिदासों जैसा भक्ति का गहरा 
रंग नहीं दीख पडा । इसके उत्कृष्ट उदाहरण हमें उन रचनाश्रों म॑ मिलते 
हैं जो शञानेश्वर, एकनाथ एवं ठुकाराम जैसे वारकरियों द्वारा निर्मित हुई 
हैं। इन संतों ने अपनी मराठो रचनाओं में हरिदासों की भाँति ही 
कीर्तनशैली को पूर्णतः अपनाया है ओर उन्हीं के इष्टदेव बिठ्रल वा 
विठोच्रा को अपना इृष्टदेव भी स्वीकार किया है। इनमें वीरशैबों तथा 
हरिदासों जैसी सुधार-प्रियता भी लक्षित होती है,जो महानुभावों में क्रांति 
की सीमा तक स्पश करती जान पड़ती है। इन वारकरियों की मराठी 
शोवियों' तथा अमभंगों? में हमें प्रधानतः उस भक्ति का परिचय 
मिलता है जिसका उपदेश गीता में किया गया है। ये वीरशैबों तथा 
हरिदासों की भी अ्रपेक्षा वैदिक परंपरा के अधिक निकट हैं जिस बात में 
ये महानुभावों से नितांव भिन्न कह्दे जा सकते हैं| इसके सिवाय हरिदास 
एवं महानुभाव जहाँ छ तवाद को प्रश्नय देते हैं वहाँ ये बिल के उपासक 
होते हुए; भी प्रधानतः अद्वौतवादी ही हैं | वास्तव में ये निगण ब्रह्म के 
उपासक हैं और इस बान में ये उत्तर प्रदेश के कबीर जैसे संतों के भी 
पथ प्रदर्शक जान पड़ते हैं। तमिढ् प्रांत के अबियारों तथा आव्व्वारों 
ओर कर्णाटक तथा महाराष्ट्र के क्रमशः वीरशैयों अ्रथवा हरिदासों तथा 
महाराष्ट्र के महानुभावों और वारकरियों की मक्तिसाघना में एक बहुत 
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बड़ा अंतर इस बात के कारण आ जाता है क्लि तमिल प्रांत वाले जहाँ 
इसे केवल व्यक्तिगत रूप तक ही सीमित रखते थे ओर इसके द्वारा 
गकेले आत्मविभोर बना रदना चाहते थे वहाँ इन लोगों ने इसका सांप्र- 
दायिक रूप में भी प्रचार करना आरंभ किया | 

कर्णाटक के हरिदासों की भक्तिसाधघना का एक रूप सुदूर बंगाल 
प्रांत में भी दीख पड़ा । मध्वाचार्य के ही दहतवाद से प्रभावित होकर 
' वहाँ चेतम्यदेव ने भक्ति के एक नवीन “गौड़ीय संप्रदाय” को जन्म दिया 
'जिसमें स्वभावतः स्थानीय सहजिया वेष्णवों के प्रेम भाव का भी पुट 
आ गया । उनके अनुयायी कवियों की बंगला पदावली में मधुर रस का 
एक समुद्र सा उमड़ पड़ा जिसने प्रायः सारे प्रांत को ही आप्लाधित कर 
'दिया। चेतन्यदेव के पूर्ववर्तों चंडीदास की सहजिया रचनाओं में जिस 
प्रेमपात्री की ओर केवल अ्रस्पष्ट सा ही संकेत रहा वह गौड़ीय वैष्णव 
कबियों के इष्टदेव कृष्ण की प्रेयसी राधा का प्रत्यक्ष रूप धारण कर 
सर्वसाधारण के सामने उपस्थित हो गई | फिर तो उनके साथ किये गये 
प्रेमी कृष्ण के विविध विहारों का ऐसा सजीव चित्रण हुआ कि ऐसे 
'पदों को गाकर कीर्तन करनेवाले आनंद विभोर होकर दृध्य तक करने लग 
गये ओर उनकी मडलियों का प्रचार अन्य प्रांतों तक भो हो गया। 
'तमिव् प्रांत के भक्तों ने अपनी पदरचना में संगीत के लय अवश्य भरे 
ये और कर्णाटक एवं महाराष्ट्र के क्रमशः हरिदासों एवं बारकरियों ने 
भामों श्रोर कठतालों के सद्दारे कीर्तन भी किया था, किंतु गौड़ीय सप्र- 
दाय की भक्ति-साधना के लिये यह पद्धति अनिवार्थ सी हो गई । बंगाल 
प्रांत को इस भक्ति परंपरा की एक विशेषता इस बात में भी लक्षित हुई 
कि यहाँ की विरदिणी प्रेमिका को हिंदी के सूरदासादि की गौपियों को 
भाँति उद्धव जैसे किसी माध्यम द्वारा कभी निगुण ब्रह्म वाल्ले उपदेश नहीं 
सुनने पड़े और वह विरह की प्रतरल घारा में एक समान प्रवाहित होती 
रह गई । इसके सिवाय तमिव्ठ अथवा कर्णाटक्र प्रांतों के विपरीत यहाँ 
उस सप्तय शैवभक्तों का प्रायः गरभाव सा था तथा दरिंदातों एवं बार- 
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'करियों की रचनाओ्रों में जहाँ योगमार्गी नाथपंथ का भी प्रभाव दीख 
पड़ा वहाँ गोड़ीय रचनाएँ. इससे अछूती रह गईं। बंगला साहित्य में 
पीछे रामप्रसाद जैसे शाक्त कवियों की भी भक्तिपूण रचनाएँ संमिलित 
हुईं जिनमें मधुर रस की जगद्न वात्सल्य ही अधिक था । 

चैतन्य देव ने अपने अंतिम दिन उड़ीसा प्रांत की पुरी में व्यतीत 
किये थे और वहीं उनका देहांत भी हुआ था जिस कारण वहाँ के 
उड़िया भाषा भाषियों पर भी बंगाल के गौड़ीय संप्रदाय का प्रभाव बिना 
'पड़े नहीं रह सका | उनके वहाँ आने के समय तक जिस वेष्णुव भक्ति 
का प्रचार था ओर जिसके द्वारा अनुप्राणित होकर उड़िया कवि अपने 
पदों की रचना कर रहे थे वह अधिकतर बोद्धधर्म से प्रभावित थी । इन 
वैष्णव कवियों के इष्टदेव कृष्ण श्रल्लेख/श एवं 'शूम्य पुरुषः थे और 
इनकी राधा भी जीवात्मा से अभिन्न थी जिस कारण इनकी भक्ति 
साधना बहुत कुछ योगपरक रूप घारणु कर लेती थी। इसमें उस शुणु- 
गान एवं लीला कीर्तन का समावेश नहीं था जो गौड़ीय भक्तों की विशे- 
'घता है। उड़िया वैष्णव कवि अच्युतानंददास, जगन्नाथदास तथा बल- 
'रामदास श्रादि ने अपनी रचनाओ्रों में इसों कारण गेयर्व की ओर 
अधिक ध्यान नहीं दिया है ओर उनके 'शूज्य संहिता! और “विराट 
| गीत जैसे ग्रंथों की पक्तियों में शुष्क वर्णुनात्मक शैली के ही अधक 
उदाहरण पाये जाते हैं। मराठी के वारकरी कबि अपनी रचनाश्रों में 
अधिक दाशंविकता और पौराशिकता के आ जाने पर उन्हें सरस एवं 
हुदयग्राही बना लेते थे। दिंदी के संत कवियों में से भी कई एक 
अपने ऐसे पदों को आरकपक बनाने में सफल कहे जा सकते हैं किंतु 
उड़िया के पंचसखा” वैसे नहीं जान पड़ते । इनकी वे हो रचनाएँ: 
श्रधिक सु दर हैं जिनमें या तो इन्होंने अपने निजी उदगार प्रकट किये 
हैं अथवा जिन पर गौड़ीय वेष्णव भक्ति का भी स्पष्ट प्रभाव पड़ा है । 

हिंदी भाषा के संत कवियों पर कुछ न कुछ महाराष्ट्र के वारकरी 
संतों का भी प्रभाव लक्षित होता है। इनमें से सर्वप्रथम कब्रि कभ्रीर के 
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वारकरी कवि नामदेव का नाम बड़ी श्रद्धा के साथ लिया है और ये 
उनको तथा जयदेव को कलियुग के स्वश्रेष्ठ भक्तों में गिनते हैं| जयदेव 
कवि का संबंध संभवतः उड़ीसा से ही था और वे बहुथा प्रसिद्ध गोत 
गोविंदकार जयदेव से भी अभिन्न कहे जाते हैं | परंतु उनकी रचनाएँ 
ग्रभी तक किसी प्रादेशिक भाषा में अच्छी संख्या भ॑ उपलब्ध नहीं है 
जिस कारण उनके विषय में कुछ निश्चय रूप से कद्दना संभव नहीं है । 
कबीर आदि संत कवि शुद्ध निगुण ब्रह्म के उपासक थे और स्वभावतः 
अद्दे तवादी मी थे । इन पर गीतादि जैसे गंथों का भी प्रभाव नहीं जैसा 
वारकरी संतों पर दीख पड़ता है और न वे बौद्धों के शूस्यवाद आदि को 
भी उस रूप में ग्रहण करते हैँ जिसे उड़िया के 'पंचसखा? कवियों ने श्रप- 
नाया था| इनमें उन प्रथम वर्ग बालों की दाशनिकता है ओर दूसरे वर्ग 
वालों की बुद्धिवादिता भी कम नहीं है। कितु इन्होंने इन दोनों बातों 
को उचित अनुपात में रखने की चेष्टा की है ओर इस ओर इन्हें कदा- 
खित्‌ उन हृदयवादी सूफ़ियों से भी सहायता मिली है जिन्होंने अपने प्रेम 
पंथ का प्रचार इधर बड़े पैमाने पर आरंभ कर दिया था। संत कबीर के 
कुछ ही पीछे फिर सशुणवादी कृष्णुभक्त सूरदास थ्रादि तथा रामभक्त 
तुलसीदास आदि का समय आरा गया जिन्होंने न केवल क्रमशः कृष्णावतार 

एवं रामावतार का गणानुबाद किया, अपितु जो किसी न किसी रूप में 
निगण भक्ति का न्‍्यूनाधिक विरोध करने से भी विरत न होी। सके। इन 
दोनों प्रकार के कवियों ने अपनी रचनाश्रों का प्रमुख आधार श्रीमदू- 
भागवत” अ्रथव वाल्मीकीय रामायण” को बनाया और तदनुसार 
वंस्तुतः उस परंपरा का दही पालन किया जिसका अनुसरण क्रमशः कन्नड़ी 
के रुद्र भट्ट, तेलुगु के पोतनन्‍ना, गुजराती के नरसी और बंगला के 
 मालघर वस्तु के संबंध में अथवा तमिव्ठ के कंबन, तेलुगु के भास्कर 
कवि, गुजराती के भालण तथा बंगला के कृत्तिवास, किसी न किसी 
रूप में, इनके पहले से ही करते जा रहे थे। इनकी विशेषता केवल इस 
बात में लक्षित हुईं कि इन्होंने अ्रपनी कृतियों पर अपने व्यक्तित्व की छाप 
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अत्यंत गहरे रंग में डाली तथा दास्य, माधुय, वात्सल्य एवं सख्य भावों « 


में से प्रत्येक के पर्याप्त उदाहरण प्रखुत किये | 

भक्ति परंपरा की प्रवृत्ति की दृष्टि से हम तेलुगु साहित्य को उतना 
महत्व नहीं दे सकते । न तो यहाँ के ्षेत्र में बेसा बड़ा कोई भक्ति- 
आंदोलन चला और न कोई ऐसा भक्त कवि ही हुआ जिसकी रचनाश्रों 
का बहुत व्यापक प्रभाव देखने में आवा | प्रश्देद्ध वल्‍्लभाचाय ने इस 
अदेश के होते हुए. भी, अपने कार्य क्षेत्र को अन्यत्र बनाया और उन्होंने 
जो कुछ रचनाएँ की उनका माध्यम वे तेलुगु को नहों बना सके । तेलुगु 
साहित्य की इस ओर सबसे बड़ी देन के रूप में हम “श्री मद्भागवतः 
के व्याख्याता केवल पोतन्ना का नाम ले सकते हैं और उस राजकवि कुष्णु 
देवराय को भी नहीं भूल सकते जिन्होंने आमुक्त माल्यदाः जैसी अपूर्व 
रचना प्रदान को है। पोतन्ना का श्री मद्भागवत? केवल कहने के लिए, 
ही अनुवाद है, उसका अ्रधिक अ्रेश खतंत्र काव्य द्वारा ओतप्रोत है और 
जिसके 'गजंद्रमोत्ष” जैसे कतिपय प्रसंगों के स्थल पर भक्तिर्स का 
प्रवाह विशेष रूप से उल्लेखनीय है। श्रीकृष्णदेव राय की रचना में 
प्रसिद्ध आव्य्वार भक्तिन आंडाल की कथा का वर्णन बड़ी सरस शैली में 
किया गया है। किंतु ऐसे अन्य नामों का वहाँ प्रायः अ्रभाव सा ही दीख 
पड़ता हैँ | विख्यात गायक त्यागराज के गीतों में हमें उनके इष्टदेव राम 
के प्रति भक्ति अवश्य भलकती है, कितु वह उनकी कल्ला प्रियता के 
सामने कुछ दब सी जाती है| गुजरात के नरसी मेहता में हिंदी के अष्ट- 
छाप वाले कवियों जैसी ही श्र्‌गारिक भक्ति का उदाहरण मिलता है। वे 
वुकाराम आदि मराठी कवियों की भाँति अपने पदों में तल्लीनता का भाव 
मकट करना जानते हैं और उन पर उनके व्यक्तित्व का प्रभाव भी बहुत 
श्पष्ट,है | गुजराती भाषा में प्रसिद्ध कबयित्री प्रीरंबाई की भी रचनाएं 
इस संबंध में विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं, क्रितु उनकी अधिक महत्ता 
उनके हिंदी पदों के ही कारण स्वीकार की जाती है और उनमें प्रकट 
किये गए सच्चे दांपत्य भाव के लिये वे तमिव्ठ की भक्तिन आंडाल वा 
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गोदा की समकक्ष समझी जाती हैं | गुजराती ने भालश जैसे निपुण राम- 
भक्ति का कवि भी दिया है, किंतु उसको विशेषता कृष्णु भक्ति परक, 
रचनाश्रों में ही स्वीकार की जा सकती है। इस भाषा के भक्त कवियों की 
रचनाश्रों में किसी श्रांदोलन विशेष को प्रेरश! नहीं लक्षित होती, किंतु ये 
कभो-कभी शेवधभ के प्रति विरोधमाव भी प्रदर्शित करते दीख पड़ते हैं | 

भक्ति आंदोलन को लेकर चलने वाले कवियों में हम असमी भाषा 
के शंकरदेव एवं माधव देव आ्रादि के भी नाम ले सकते हैं। ये कवि 
कृष्णोपाप्तक थे किंतु इनको सबसे बड़ी विशेषता यह थी कि चैतन्यदेव के: 
गौड़ीय संप्रदाय के कार्य क्षेत्र को सीमा पर बने रहते हुए भी इन्होंने 
उनके राघाभाव को नहीं अपनाया । ये राधा एवं कृष्ण की युगल मूर्ति 
के भी उपासक नहीं थे, प्रत्युत इनकी भक्ति को विशेषता भगवान के प्रति 
“एक शरण? का भाव व्यक्त करने में ही दीख पड़ी। इन्होंने श्रीकृष्ण 
के बालरूप की ओर विशेष ध्यान दिया और उसकी विविध लीलाश्ों का 
बर्गुन करने में हिंदी के सूरदास जैसे प्रयत्न किये | शंकरदेव का कहना था--- 


एक देउ, एक सेउ, एक बिने नाई केउ 


शंकरदेव तथा उनके शिष्य माधवदेव आदि ने महापुरुषिया नामक 
संप्रदाय चलाया जिसने असम देश के पूर्व प्रचलित शाक्त घर्म के नाभ 
पंथियों की शक्ति घटाने में बहुत बढ़ा काम किया। इसने वहाँ 
बंगाल के गौड़ीय मधुर रस का भी प्रभाव नहीं पड़ने दिया। इन अ्रसमी 
भक्त कवियों के 'नामघोषम”! वारगीतम! एवं विविध नाटक्षीय २च* 
नाएँ असमी साहित्य की श्रमूलय निधि बनी हुई हैं | 
/ भारत के पश्चिमी एवं उत्तरी भागों वाले क्रमश: पंजाबी तथा 
' काश्मीरी साहित्यों को देखे से पता चलता है उनके भक्तिभाव विषयक 
' अंशों पर न्यूनाधिक सूफ़ी संप्रदाय का प्रभाव पड़ा है और वे (रामायण? 


। एवं 'महामारत जैसे ग्रंथों से प्रायः अछूतों से भी जान पड़ते हैं | पंजाबी- 


॥ 


' साहित्य का तो आरंभ ही कदाचित्‌ बाबा फ़रीद जैसे सूफ़ियों द्वारा हुआ 
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था और उसके भांडार का अधिक भाग सिखों द्वारा भरा गया। फलतः 
इसके अंतर्गत हमें निगु ण भक्ति के ही उदाहरुण अधिक संख्या में 
मिलते हैं और उसमें ऐहिकता का पुट भी उल्लेखनीय है। उसमें अलौ- 
किक धर्मों के प्रति आकर्षण की कमी है श्रोर नैतिक एवं व्यावहारिक 
पक्षों पर विशेष बल दिया गया मिलता है । सिख गुरुओं की रचनाश्रों में 
उपलब्ध भक्ति भाव पर नाथ-पथ जैसे योग मार्गी संप्रदायों का भी प्रभाव 
कम नहीं जान पड़ता । बलीराय आदि कतिपय कवियों की सगुण भक्ति 
परक पंक्तियों में मानवीय ग्रे म की ही कलक अधिक मात्रा में दीख पड़ती 
है । पंजाबी साहित्य में शैवों तथा राम भक्तों की भी कृतियों का पता नहीं 
चलता और कृष्ण भक्तों की अधिकांश रचनाएँ भी केवल फुटकलल रूपों 
में ही उपलब्ध हैं | शवों की भक्ति परक रचनाएँ हमें काश्पीरी भाषा के 
साहित्य में मिलती है, किंतु उनमें भी दाश निकता का पुट अधिक मात्रा 
में दिखलाई देता है | काश्मीर के पुराने शैव कवियों में लल्लेश्वरी अथवा 
ल्ालदेद का नाम सर्वाधिक प्रसिद्ध है । इनका आविर्भाव हिंदी के संत 
कवि कबीर से कुछ पहले ही हुआ था और इनका सारा जीवन ही प्रे मो- 
न्‍्माद से भरी किसी योगिनी का सा रहा | कहते हैं कि इनकी सास ने 
इन्हें बहुत अधिक सताया था और अपने पति की ओर से भी ये सदा 
उपेक्षित ही बनी रहीं | किंतु इनकी उपलब्ध रचनाओं से स्पष्ट है कि ये 
एक प्रतिभाशालिनी महिला थी और इनकी भावधारा गंभीर चिंतन एवं 
स्वानुभूति की सुदृढ़ पृष्ठभूमि से होकर प्रवाहित हुई थी। लालदेद की 
रचनाओ्रों पर हमें उस त्रिक्‌ दर्शन का भी प्रभाव कम नहीं लक्षित होता 
जो काश्मीरी शैब संप्रदाय की आधार शिला है। परंतु फिर भी उनका 
संपर्क शाह हमदान से भो था जो काश्मीर के प्रश्षिद्द सूफ़ी संतों में गिने 
जाते हैं और जो वहाँ सन्‌ ११८० से १३८६ तक वर्तमान ये। ल्ालदेद 
का इष्टदेव वह परात्पर शिवतत्व है जिसे 'शिव, केशव, जिन वा नाथ? 
कुछ भी कह सकते हैं और जिसकी किसी भी ऐसी भावना को लेकर 
उसमें हार्दिक विश्वास रखने वाला सांसारिक दुःखों से सब्बंथा मुक्त हो 
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सकता है |”? इस बात में ये अपनी पूर्ववर्ततिनी शैव भक्त कवयित्री कारै- 
क्काल अम्मैयार से भिन्न है जो सगुण शिव की उपासिका थी और 
जिनकी चर्चा तमिव्ठ साहित्य के प्रसंग में पहले की जा चुकी है। 

भारत की प्रमुख प्रादेशिक भाषाओं के कवियों की रचनाओं में 
इस प्रकार, भक्ति परंपरा की प्रग्गति विभिन्न रूपों में काम करती जान 
पड़ती है | कहीं पर यह वात्सल्य भाव को प्रश्नय देती है तो कहीं सख्य 
भाव को अपनाती है ओर कहीं पर दास्यभाव को ही स्वीकार ज्कर लेती 
है| इसे सबसे अधिक बल तब मिलता है जब यद्द साधुय भाव का सह- 
योग प्राप्त करती हे अथवा इसे अह्वतवाद का समर्थन मिलता है। पहले 
पहल यह प्रधानतः भक्त कवियों की व्यक्तिगत साधनाओं का ही श्राश्रय 
ग्रहण करती है, किंतु पीछे फिर इसे विविध भक्ति आंदोलनों का भी 
अवलंब मिलने लगता है ओर कभी-कभी उनमें से कई कवि स्वयं भी 
उनके प्रबतक होने लग जाते हैं। एक प्रादेशिक साहित्य दुमरे पर अपना 
प्रभाव स्वभावतः डालता रहता है ओर ऐसी कार्य-कारण परंपरा कृभी- 
कभी लंबी तक भी बन जाती हैं। किंतु एकाघ बार ऐसा भी देखने में 
आता है कि एक का प्रभाव दूसरे के ऊपर दूरी का विशेष व्यवधान रहते 
हुए भी पड़ गया है और कहीं-कहीं दो प्रांतों की सीमाश्रों के मिली रहने 
पर भी परिस्थिति वश एक का साहित्य दूसरे से भिन्न रह जाता है। 
इसके सिवाय यहाँ पर यह भी स्मरणीय हू कि इन साहित्यों में प्रदर्शित 
भक्ति भाव अधिकतर वैष्णव संप्रदाय से ही संबंध रखता है ओर विशेष 
रूप से वहाँ भी श्रीकृष्ण को ही अपना ध्येय बनाता है। किंतु कहीं- 
कहीं पर इसका रूप शैब अथवा शाक्त संप्रदायों का भी रंग अहण कर 
लेता है ओर वहाँ या तो दास्य अथवा वात्सल्य के ही अ्रधिक उदाहरण 
मिलते हैं | मक्तिधारा के प्रवाह द्वारा इस प्रकार सारे भारत का ही 
प्रादेशिक साहित्य आप्लावित जान पड़ता है ओर इसके प्रभाव से 
स्थानीय लोक साहित्य तक भी अछूते नहीं है । 
..._ ' लल्लेश्वरी वाक्यानि, पद्‌ २२, प० १० 
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भारतीय प्रेमाख्यानों की प्रवृत्तियाँ 


.. ग्रेमाख्यानों की परंपरा बहुत पुरानी है और ये अपने बीज रूप में, 
आचीन वैदिक साहित्य तक के अंतर्गत बाये जाते है। ऋग्वेदीय संहिता के 
कई सूक्त, जिनमें संवादों के प्रयोग आते हैं और जिनमें प्रेम भाव की भी 
चर्चा है, इन प्रेमाख्यानों की कोटि में रखे जा सकते हैं। उदाहरण के 
लिए. इस संहिता के ६४ वेँ सूक्त, में जो उवंशी एवं पुरुरवस का प्रेमालाप 
आया है अथवा उसके ही १० वें सूक्त में जो यम एवं यमी का संबाद 
मिलता है, वे दोनों इस प्रकार की रचनाओं के प्रारंभिक रूप की ओर 
संकेत करते जान पड़ते हैं | उर्वशी एवं पुरुरबस के इस कथोपकथन को 
बहुत से विद्वानों ने क्रमशः उषा एवं सूर्य के पारस्परिक संबंध के अर्थ में 
समझाने की चेष्टा की है| 

परंतु इस प्रसंग के किसी न किसी बृहद्‌ रूप के फिर शतपथ ब्राह्मण 
तथा कृष्ण यजुबंद के काठक में भी आ जाने से, इस विषय में कोई 
संदेह नहीं रह जाता । इसके सिवाय महाभारत एवं पौराणिक साहित्य के 
रचनाकाल तक जब वही उर्वशी पूरी अप्सरा की कोटि तक पहुँच जाती है 
तथा पुरुरवस का भी रूप एक राजपुरुष बनकर निखर आता है, तो उन 
लोगों के प्रणय रहस्य को भली भाँति समझ लेने में बिल॑ंब नहीं 
लगता । हरिवंश, विष्णु पुराण, ब्रह्मपुराण, वायुपुराण तथा वामनपुराण 
तक तो पुरुरवस एक प्रसिद्ध क्षत्रिय वंश के पूत्न पुरुष का भी रूप धारण 
कर लेते हैं। फिर भी यम एबं यमी के संवाद को इस प्रकार विकास पाने 
का कभी अवसर नहीं आता, जिसका कारण यह हो सकता है कि उसमें 
बहन यमी की ओर से अपने भाई यम के प्रति यौन संबंध का प्रस्ताव 
है, जो सुसंस्क्ृत आरयों की सामाजिक पद्धति के प्रतिकूल जाता दीख 
पड़ता है । 
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महाभारत एवं पौराशिक साहित्य में अनेक ऐसे भी प्रेमाख्यान आते 
हैं, जिनका कोई पता प्राचीन वैदिक साहित्य में नहीं चलता। ये सर्वथा 
नवीन जान पड़ते हैं, और इस प्रकार के साहित्य को यदि विविध 
आख्यानों का भांडार भी कहा जाय तो कोई अत्युक्ति न होगी। महा- 
भारत के आदि पर्व में टृष्यंत एवं शक्रु तत्ला का प्रेमाख्यान आता है और 
उसके वनपत्े में नत् और दमयंती की कथा श्राती है, जिन दोनों की 
भी चर्चा पीछे विभिन्न पुराणों में की गयी पायी जाती है। इसी प्रकार 
अजन और उलूपी, अजुन और उर्वशी तथा अनिरुद्ध एबं उपा आदि से 
संबंध रखने वाले अनेक प्रेमाख्यान भी उनभे से कई रचनाश्रों में उपलब्ध 
हैं। इन्हें न केवल एक से अधिक बार दृहराया गया है, अपितु इनके 
आधार पर पीछे बहुत सी सुदर काव्यकृतियों की भी सृष्टि को गयी है | 
उदाहरण के लिए दष्यंत एवं शक्कु तल्ला तथा पुरुग्वस एबं उव॑शी के प्रेमा- 
ख्यानों का आश्रय ग्रहण कर सद्दाकतरि कालिदास ने अपने दो अ्रमर नाटकों 
की रचना की हैं तथा नल्ल एवं दमयंती की कथा के आधार पर महाकृवि 
श्रीहृर्ष ने अपने महद्दाकाव्य नेषध चरित का निर्माण किया है| कहना ने 
होगा कि ऐसे कवियों ने मूल कथावस्तु को अपने काव्य कौशल द्वारा 
कलात्मक विस्तार दे दिया हैँ, और उपयुक्त नूतन घटनाओं के विधान 
विभिन्न पात्रों के सफल चित्रण तथा वातावरणादि के सूह्ृम अंकन द्वारा 
ये कृतियाँ वस्तुतः सजीव बन बैठी हैं। ऐसे प्रेमारुयानों के क्रमिक विकास 
का इतिद्दास अ्रत्यत रोचक है ओर इसका अध्ययन हमें अपनी संस्कृति 
के समभने में भी सहायक हो सकता है। 

प्रेमाख्यानों का विचित्र सान्‍्य 

इस प्रकार के वैदिक, पौराणिक अथवा काव्यात्मक आखझ्यानों की 
कई बातों में हमें एक विचित्र साम्य दीख पड़ता है। सर्वश्रथम इनके . 
प्रेमी एवं प्रेमी पात्रों में से या तो दोनों ही किन्हीं राज परिवारों के सदस्य 
हुआ करते हैं अथवा इनमें से एक अर्थात्‌ कम से कम प्रेमी का संबंध 
किसी ऐसे परिवार से भ्रवश्य रहता है जो निम्न वर्ग का है | इसके अप 
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बाद प्रायः वहीं मिल्रा करते हैं, जहाँ प्रेम पहले किय्ी नारी हृदय में अंकुरित 
होता है। उदाहरण के लिए उर्वशी एक अ्रप्सरा है, जो अजुन के प्रति 
पहले श्राकृष्ट होती है ओ्रौर हिडिंया एक राक्षसी दे जो भीम को 
चाहने लगती है।इस दूसरी दशा में एक यह बाव भो उल्लेखनीय 
है कि यहाँ प्रेममाव की परिणति का बेश्राहिक संबंध में भी हो जाना 
निश्चित नहीं रहता। प्रेमारंम सावारणतः प्रत्यक्ष भेंट, स्वप्न दशन 
अथवा गुण श्रवण से भी हो जाता है ओर इसके विकास में प्रायः सखी, 
सखा पक्षियों एवं देवी शक्तियों तक से सद्ायता ली जाती है। इसके 
उलट फेर में कभी-कभी आकत्मिक बटनाओं का भी पूरा हाथ रहा 
करता है। 

इसी प्रकार प्रेमी एवं प्रेमिका के बैद्ाहिक संबंध का रूप अधिकतर 
गांधरव॑ का रहता है और इसके पहले बहुधा स्वयंवरों की भी रचना कर 
दी जाती है। परंतु ऐसे प्रे माख्यानों में बहुधा ऐसे अ्रवसर भी देखे जाते 
हैं जहाँ प्रेमी को प्रेमिकाशं के लिए भीपण युद्ध तक करना पढ़ता हैं। 
इसके सिवाय ऐसे प्रत्ंगों का अ्रंव कभी-कभी इस रूप में भी होता है कि 
इन सु दरियों का अनेक विरोधियों के बीच में हरण भी करना पढ़ता 
है। फिर भी जहाँ तक सामाजिक वा परंपरागत संबंधों का प्रश्न है, 
अपनी मर्यादाश्रों को अक्ष एण बनाये रखने की भी भरपूर चेष्टा की 
जाती है। इस प्रकार के भारतीय प्रमाख्यानों के उदाहरण हमें बेदिक 
साहित्य से लेकर प्रांतीय भाषाओं के मध्यकालीन साहित्यों तक में बराबर 
मिला करते हैं और उनमें प्रमुश्ष श्रंतर केवल कथावस्तु की सरलता से, 
उसकी सजावट की और उत्तरोत्तर विकास होते जाने में ही लक्षित 
होता है। 

प्रेसाख्यानों का क्षेत्र 

लेकिन हमारे यहाँ उपलब्ध प्रमाख्यानों का ज्षञेत्र केवल यहीं तक 
सीमित नहीं है। बौद्धों के पालि साहित्य एवं जैनियों की प्राकृत एवं 
अपभ्रश कथाओ्रों के अंतर्गत बहुत से प्र माव्यान मिलते हैं जो इनसे 
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कई बातों में भिन्न प्रतीत होते हैं। इस प्रकार के प्र माख्यान अधिकतर 
लोक गाथाओं के स्रोतों से आये हैं और तदनुसार उनमें अधिक सरलता 
एवं निर्व्याजता भी पायी जाती है। उनके लिए, यह शआआवश्यक नहीं कि 
उनकी कथावस्तु का संबंध विशेषतः राज परिवारों से ही हो। उनके 
पात्र बहुधा वैश्यों वा शूद्वादि जाति के लोगों में से चुने गये रहते हैं और 
उनमें आये हुए राजाओं को भी किसी साधारण वर्ग की ञ्त्री के प्रति 
अपना प्र म॒ प्रदर्शित करते कोई संकोच नहीं होता । उदाहरण के लिए 
जौद्धों के कट्ठृद्दारि जातक राजा प्रहमदत्त बन में गा गाकर लकड़ी चुनने 
वाली लड़की पर आसक्त हो जाता है और इसी प्रकार उन्हीं के मणशिचोर 
जातक वाला वाराणसी नरेश सुजाता नाम को एक स्री पर आसक्त हो 
उसके पति पर मणि की चोरी का अपराध लगाता है, तथा उसका सिर 
तक कटवा लेना चाहता है, किंतु उस साध्वी को प्रार्थना पर वह केंद्र 
द्वारा स्वयं मार दिया जाता है । 

कट्ठद्वारि जातक वाले प्र माख्यानों में एक ध्यान देने योग्य बात यह 
है कि उसका राजा प्रहमदत्त भी अ्रपनी प्र यसी लकड़द्वारिन के गर्भ से 
उत्न्न पुत्र को लगभग उसी प्रकार अ्रस्वोकार करता है जिस प्रकार 
शकु तला के गर्भ से उत्पन्न बालक को अपनाने से राजा दुष्यंत आना- 
कानी करते हैं ओर वहीं की भाँति यहाँ भी एक अँगूठी दिखलाकर 
स्मरण दिलाने की चेष्टा की जाती है तथा अंत में सफलता मिलती है । 

जैनियों की प्राकृत गाथाबद्द रचनाओं तथा उनकी अ्रपश्रंश घर्म- 
कथाश्रों में भी हमें अनेक प्रमाख्यान मिलते हैं। इनमें लीलावती कथा 
प्रसिद्ध है, जिसमें प्रतिष्ठान एवं सिंहल के क्रमशः राजकुमार एवं राज- 
कुमारी के प्रेम एवं विवाहादि का वर्णन आता है। इस कथा के अंतर्गत 
मनुष्य योनि के अतिरिक्त देवयोनि के भी पात्र भाग लेते दीख पढ़ते हैं 
ओर इसका रूप दिव्य मानवी बन जाता है। इसी प्रकार अपश्रंश की प्रेम- 
कथा पठमसिरी चरिउ? के रचयिता ने उसमें प्रेमी तथा प्रेमिका के उनके 
पुनर्जन्मों के ही अनंतर सफल बनाया है। 
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इन प्रे माख्यानों में जैन घर्म में विहित साधनाओं के महत्व एवं कम- 
बाद के निश्चित प्रभावों पर भी विशेष बल दिया गया मिलता है | इनमें 
से प्रत्येक के अंतर्गत एक प्रधान कथा में अनेक उपकथाएँ क्रमशः गुंकित 
होती चली जाती है और अंत में निष्कर्ष निकल आता है। कभी-कभी 
ऐसा भी देखा जाता है कि एक कथावस्तु जहाँ अपने सीधे-सादे रूप में 
रहती है, लोकगाथा में गिनी जाती है, किंठु जैनियों के यहाँ उनकी घम- 
कथा का आधार बनकर वही एक विचित्र रूप धारण कर लेती है। उदा- 
हरण के लिए सदयवत्स सावलिंगा की जो प्र मकथा राजस्थानी भाषा में 
मिलती है, वह एक शुद्ध प्रमाख्यान के रूप में प्रचलित है, किंतु उसी 
का गुजराती रूपांतर जैन रचयिताश्रों के हाथ में पड़कर इृहदाकार धारण 
कर लेता है, और श्रावक धर्म के उपदेश का साधन भी बन जाता है। 

इसी प्रकार एक दूसरे ढंग का उदाहरण हमें तमिर साहित्य में 
मिलता है जहाँ जैन कवि इलंगो द्वारा निर्मित शिलप्यद्कारम्‌ में कश्णकी 
एवं कोवलन की कथा अपने पूर्वाद्ट में, एक सुन्दर लोकगाथा के रूप 
में चलती है कितु अपने मणिमेखले वाले उत्तरा्द रूप में शाहनार कवि 
के हाथों में पड़ कर बौद्ध धर्म के प्रचार का साधन बन जाती है और 
उसमें वह सरलता नहीं रह पाती । 

लोक गाथाएँ जहाँ कहीं भी श्रपने विशुद्ध प्रारंभिक रूपों में पायी 
जाती हैं, अत्यंत मार्मिक और मनोहर कही जा सकती हैं। राजस्थान 
गुजरात, पंजाब, काश्मीर तथा अन्य कई प्रांतों की भाषाओं में ऐसी रच- 
नाएँ प्रचुर मात्रा में उपलब्ध हैं। राजस्थानी का 'ढोला मारूरा दूह्य! 
नामक प्रमाख्यान एक ऐसी ही प्रमगाथा के उदाहरण में दिया जा सकता 
है। इसके प्रमी एवं प्रेमिका के निश्छल उद्गार, उनका निर्विकार 
भोलापन तथा उनकी आस्था और उत्साह से भरे सरल प्रयत्न हमें अपनी 
ओर बरबस खींच लेते हैं, हम उनकी जीवन यात्रा में उनके साथ चलने 
के लिए. कटिबद्ध हो जाते हैं और उनकी हल्की से हल्की चेष्टा भी हमें 
प्रभावित किये त्रिना नहीं रहती । 


8 


ठोला मारुरा दृह्य पर अ्रपश्न श एवं चारण काल की प्रभाव स्पष्ट है 
और यह अपने ढंग को अद्वितीय ५ मगाथा हैं। ससि व पूणो, हीर व 
राँफा, मैनासत, माधवानल कामकंदला आदि भी प्रायः इसी वर्ग में आती 
हैं, ओर ये भी अपने अपने ज्षेत्रों में उसी प्रकार लोकप्रिय हैं। माधवा- 
नल कामकंदला की प्र भगाथा के तो अनेक रूप प्रचलित हैं. और उसमे 
कई आवश्यक परिवर्तन भी दो खुके हैं । किंतु उसकी मूल कथावस्तु को 
पहचान पाने में विशेष विलंब नहीं लगता और यही बात अन्य अनेक 
लोक गाथाओं में भी चरितार्थ वी जा सकती है। इन लोकगाथा परक 
प्र माख्यानों में न तो पात्रों का बाहुल्‍व होता है और न इनकी विविध 
घटनाओं में ही कोई जटिलता आ पाती हं। इनके कथानक का क्रमिक 
विकास आप से आप स्वाभाविक ढंग से होता चला जाता द और इनके 
बीच वाले वर्णन भी अ्रधिक बाधक नहीं होते । 


बहोक गाथा का प्रभाव 


यदि ध्यानपूर्वक विचार किया जाय तो बहुत से साहित्यिक प्र माख्यानों 
को भी हम किसी न किसी लोकगाथा से ही प्रभावित पायेंगे | साहित्यिक 
प्रमाखानों में से जिनकी कथावस्तु काल्पनिक है उनका सांचौं इन लोक- 
गाथाओं जैसा ही निर्मित रहा करता है, जो पौराणिक है उनमें सजीवता 
लाने के लिए हमें इन प्रचलित प्र म कहानियों का ही रंग भरना पड़ता 
है। यहाँ तक कि जो प्रेमाख्यान ऐतिहासिक घटनाचक्रों पर श्राश्रित हैं, 
आर जिनके पात्र कभी जीवित रह छुके हैं, उन पर भी इनके रोमांस की 
पालिश चढ़ानी ही पढ़ जाती है । 

बहुत से ऐतिहासिक पात्रों पर इन आख्यानों का रंग इतना गाहा 
चढ़ जाता है कि वे वास्तविक व्यक्तियों को अपदस्थ से कर देते हैं. और 
सवंसाधारणं के मानस पटल पर उनकी छाप सदा के लिए अमिट बन 
जाती है। उदाहरण के लिए, पत्चिनी के पे माख्यान में हमें जिस अलाउद्ीन 
के दशन होते हैं उसका पता इतिहासकारों की रचनाश्रों में नहीं चलता । 
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उनमें केवल थोड़े ही संकेत भर मिलते हैं. जिनकी प्रामाणिकता के 
विषय में अभी आज तक विवाद है| पृथ्वीराज एवं संयोगिता की कद्दानी 
जिस रूप में गढ़ी जा चुकी है उसका पाना किसी भी इतिहास अंथ में 
दुर्लभ है, किंतु वही रूप हमारे लिए अधिक सजीव है । 

प्र माख्यानों का एक रूप हमें वीरगाथा काल की प्र मकथाशओं में भी 
मिलता है । इसमें कोई राजपुरुष अथवा बादशाह किसी सुंदरी का वशुन 
सुन कर उसकी ओर आक्ृष्ट होता है और उसे पाने के लिए अनेक 
प्रयत्न करने लग जाता है । उसकें यहाँ दूत भेजना, प्रल्लोभनों का साधन 
उपस्थित करना तथा उसके पति एवं पिता को धमकाना आरंभ हो जाता 
है | इसके लिए अनेक राजनीतिक दाँव-पे च खेले जाते हैं । घोखेबाजी 
की जाती है, और बहुत से मीषण युद्ध भी किये जाते हैं। ये प्रयत्न 
प्र मियों के लिए. न केवल शअ्पनी मान मर्यादा के प्रश्न खड़े कर देते हैं, 
अपितु इन पर जीवन-मरण तक निर्मर हो जाता है और वे अपनी सफ- 
लता ग्रास करने के उद्द श्य से अपना सभी कुछ बलिदान कर देते हैं । 

किंतु ऐसे प्रमाख्यानों में सदा एकांतिक प्रेम ही काम करता नहीं 
जान पड़ता और न इनका पूरा प्रभाव सदा सभी प्रेम पात्रियों पर एक 
समान लक्षित हुआ करता है । ऐसे प्रसंगों में शुद्ध प्रेम का स्थान अधिक- 
तर कामुकता ले लिया करती है और प्रे माख्यान का रूप केवल गौण बन 
कर ही रह जाता है। मुस्लिम शासकों से संबंधित अथवा बहुत से राजपूत 
राजाश्रों पर आश्रित प्रेमाख्यानों के विषय में यह बात पूरे तौर से लागू 
होती है । 

नवीन पद्धति का सूत्रपात्र 

सू़ियों के भारत में आकर अपना मत प्रचार करने लगने पर एक 
किचित्‌ नवीन ग्रमाख्यान पद्धति का सूज्पातन्र हुआ। सूफ़ी लोग प्रेम की 
पीर को प्रश्रय देते थे और वे इश्क़ मज्ञाजी में मी इश्क़ दक़ीकी का 
बीज पाया करते थे। इसलिए उन्होंने भारतीय प्रेमाख्यान की प्रचल्लित 
परंपराओं का सूतज पकड़ कर उसे अपने मज़हबी नुकते नज़र” के अनुसार 
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मोड़ने के प्रथत्व किये । उन्होंने बहुत से ऐसे प्र माख्यानों को अपनाना 
आरंभ किया जो अ्रत्यंत लोकप्रिय थे और उन्हें उपमिति कथाओं के 
रूप दे दिये। उन्होंने कई एक ऐतिहासिक एवं श्रद्धा पोराशिक ये म- 
कथाओं को भी लिया और उन पर अपना रंग चढ़ाया । 

इनकी सत्रसे बड़ी विशेषता यह थी कि उन्होंने प्रेम कथाश्रों की 
कथावस्तु का विकास अपनी प्रम साधना पद्धति के समानांतर करना 
चाहा | यह एक ऐसप्रा प्रयत्न था जिसमें पूरी सफलता का पाना बहुत 
कठिन था श्र इस्तीलिए वे सभी पूर्णतः कृतकार्थ भी नहीं हो सके । 
फिर भी विरह यातना, कष्ट सहन, तथा सौंदर्यादि के श्रत्युक्तिपूर्ण 
वर्णनों द्वारा उन्होंने प्र म साहित्य के एक नवीन अंग की पूर्ति कर दी 
और अपनी इस्लामी विचारधारा के मनोरम चित्रों का अ्ंकन कर उन्हें 
भारतीय साहित्य में एक गौखपूर्ण स्थान दिला दिया। उनका परमात्मा को 
प्रियवमा मान कए चलना, विरद को प्रेम से भी अधिक महत्व देना तथा 
एक रचना पद्धति विशेष को श्रपनाकर उसे अ्रधिकाधिक प्रचलित करने 
में प्रयत्नशील होना भारतीय न होने पर भी आज स्थायी रूप अहण कर 
चुका है। 
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भारतीय सूफ़ियों का सॉस्क्रृतिक योग 


भारतवर्ष एक बहुत बड़ा देश है और इसका इतिहास भी कम 
पुराना नहीं है । इसके निवासी चिरकाल से ही बाहर के लोगों के साथ 
संपक॑ रखते आये हैं ओर आचार-विचार के विषय में, उनमें इनका 
बराबर आदान-प्रदान भी होता रहा है। इसलिए, यहाँ के लोगों की 
संस्कृति क्रमशः बहुरंगिनी बनती चली आयी हैं ओर इसकी सबसे बड़ो 
विशेषता इसके सश्लिष्ट होने में ही दीख पड़ती हैं ! क्या भापा-भाव, क्या 
मत मतांवर, क्या कला-उद्योग, क्या रहन-सहन, क्या प्रथा-परपरा, क्यों 
पर्व-त्योहार ओर क्या उत्सव-मनोरंजन--यदि हम इन पर कुछ भी 
ध्यान देकर विचार करें तो--इसके इन सभी अंगों में एक विचित्र 
वैविध्य प्रतीत होगा और यह पंचमेल भी केवल रूपगत मात्र दही 
नहीं है | इसकी बहुत सी बातें हमें मानवसमाज के उन स्तरों तक की 
ओर भी संकेत करती जान पड़ती है जो अ्रमी तक अद्धविकसित कहे जाते 
हैं | बात यह है कि हमारा संपर्क, कभी न कभी; अर्द्धसम्य आयेतर जातियों 
से लेकर पूर्णसभ्य एवं प्रगतिशीज्ञ आधुनिक राष्ट्र तक से रहता चला आया 
है ओर हमारी वर्तमान संस्कृति के निर्माण एवं विकास में उन सभी ने 
अपना-अपना हाथ बँटाया है। इसके सिवा, भारतीय संस्कृति के अंतर्गत 
हमें विभिन्न विषमताओं का केवल समाहार ही नहीं लक्षित होता। इसके 
मीतर उन सभी का कुछ न कुछ परिमार्जन भी होता आया हैं. और 
तदनुसार उन पर सामंजस्य और समन्वय का रंग भी चढ़ता गया है । 

सूफ़ी लोगों का प्रवेश इस देश में,पहले पहल, ऐसे समय हुआ जब इसके 
प्राचीन युग का प्रायः अंत हो चुका था। उस समय तक इसके मध्य- 
युग का, वस्तुतः आरंभ भी हो चुका था ओर भारतीय समाज उसके 
लिए तैयारियों में लगा हुआ था । इसको चिरकालीन भावनाओं पर उस 
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समय तक, बौद्ध एवं जैन धर्मों की श्रमण संस्कृति का प्रभाव पूर्णरूप से 
पड़ चुका था ओर तंत्रवाद एवं योगवाद के अ्रधिकाधिक प्रचार ने इसकी 
धार्मिक मनोशृत्ति में बहुत कुछ परिबतन भी लादिया था। अपनी स्थिति 
पर एक बार पुनर्विचार करने की चेष्टा में प्राचीन दार्शनिक ग्रंथों पर 
विभिन्न भाष्यों को रचना आरंभ हो गयी थी और नवीन युग के आदशों 
पर समाज का पुनः संगठन करने के लिए, विविध निबधों एवं स्मृतियों 
द्वारा व्यवस्थाएँ भी दी जाने लगीं थीं। एस प्रकार भारतीय लोग, उस 
समय तक, अपनी परंपरागत रुढ़ियों ओर स्वीकृतियों को समझने और 
संभालने की ओर पूर्णतः श्रग्मसर हो चुके थे और इसके लिए, प्रयत्न 
करते समय, उनकी प्रवृत्ति का कुक्ाव क्रमशः लोकोन्मुख भी होता जा 
रहा था। फलतः ऐसे ही वातावरण ने पीछे सर्वजनोपयोगी भक्तिविषयक 
आंदोलनों का मार्ग प्रशस्त किया और इसी ने देश में प्रचलित अ्रपश्न शों 
के आधार पर, विविध लोकभापाश्रों को जन्म देकर उन्हें प्रभय और 
प्रोत्साहन भी प्रदान किया। सूफ़ियों के इस समय आरा जाने के कारण 
हमारे इस सांस्कृतिक विकास में एक नवीन स्कूर्ति का संचार हुआ और 
उन्होंने इसके निर्माण कार्य में योगदान भी दिया । 

सूक़ियों का संप्रदाय इस्लाम घर्म का एक अंग था ओर उस पर 
कोरान शरीफ़” तथा दृज़रत मुहम्मद के जीवन का गहरा प्रभाव था। 
किंतु उसके प्रमुख प्रचारकों ने, अ्रपने दृष्टिकोण को अधिक व्यापक बनाये 
रखने की चेष्टा में, उसमें बहुत सी ईसाई, नव अफ़लातूनी, बौद्ध, पारसी 
एवं हिन्दू मान्यताओं का भी सभावेश कर लिया था। तदनुसार, उसका 
भी रूप कुछ न कुछ समन्वयात्मक ही हो गया था, और उनके प्रचार 
काय की आकर्षक शैली के भी कारण, उसके लोकप्रिय बन जाने में 
उतनी कठिनाई नहीं पड़ी। फलतः भारत में इस्लाम धर्म का स्थायी 
प्रभाव जितना 'इसके द्वारा पड़ा उतना मुस्लिम शासकों की बल्लपूर्वक 
धर्मांतरित करने वाली नीति के सहारे भी, नहीं पड़ पाया | यदि सच 
पूछा जाब तो भारतीय इस्लाम घम का वर्तमान रूप भी अधिकतर उन 
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सूफ़ियों की ही देन है। सूक्ियों ने यहाँ आकर भारतीय विचारधारा पर 
अपना प्रभाव डाला, नवीन धार्मिक आंदोलनों को अनुप्राणित किया 
ओर भारतीय समाज के नव विकवित रूप तथा लोकभाषा-साहिंत्य के 
निर्माण में मी अपना सहयोग प्रदान किया | 

भारतीय समाज का तात्कालीन रूप विभिन्न जातियों के एक न्यूना- 
घिक विश्वेंखलित समुदाय मात्र का था। इसका प्रत्येक अंग अपनी-अपनी 
मान्यताओं के लिए स्वतंत्र था और उनमें से किसी में न तो सामूहिक 
एकता की भावना थी और न बह इसे आवश्यक मानता था। धार्मिक 
विश्वासों ओर साधनाश्रों का भी रूप यहाँ पर प्रायः व्यक्तिगत ह्वी था सामु- 
दायिक नहीं था। परतु इस्लाम-घम के इन सूफ़ी अनुयायियों ने जब संघबद्ध 
धर्मांचरण पर विशेष बल देना आरभ किया तो, इनके प्रचार कार्य की 
प्रतिकिया से यहाँ के लोगों के भीतर भी क्रमशः हिंदूपन! का भाव जाग्रत 
होने लगा और इनके सामने किसी न किती प्रकार की सामूहिक एकता! 
का एक धंधला आदर्श निर्मित होमे लगा। घर्मशासत्रों के पंडित विविध 
जातियों और संप्रदायों के लिए सर्व॑सम्मव नियम देँढ निकालने के प्रयत्न 
करने लगे और सभी इिंदशों के लिए. लगभग एक ही प्रकार के पव - 
स्योहार, ब्रत-ठउपवांस एव संस्कारों के लिए. समुचित व्यवस्था करने के 
उद्दे श्य से, शास्त्रीय बचनों को चर्चा एवं व्याख्या भी की जाने लगी | 
इसी प्रकार भक्ति-माग के अनुयावियों में कहीं-कहीं पर सामूहिक प्राथना 
की परपरा भी, उनके अ्रनुकरण में, चल निकली और सबका एक साथ 
मिलकर भजन एवं कोर्तन भी होने लगा | 

सूफ़ियों के कारण भारतीयों की गुरुभक्ति विषयक भावनाओं में भी 
एक बहुत बड़ा परिवर्तन हो गया | भारतीय विचारधारा के अनुसार किसी 
शुरु के प्रति प्रदर्शित की जाने वाली भक्ति, विशेषतः उसके द्वारा शिक्षा 
प्राप्त शिष्य की औझोर से ही, देखी जाती थी | यह उसे कभी-कभी अपने 
पिता से भी बढ़कर समझा करता था ओर दार्शनिक उपदेशों का प्रदाता 
गुरु यथादेवे तथा गुरो? के अनुसार देव ठुल्य भी हो जाता था शिषप्प 
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वा साधक ऐसे गुरु के निकट नमिदाशि? होकर जाता था ओर परिय्रश् 
तथा 'सेवा' द्वारा उससे रहस्यों का ज्ञान उपलब्ध करता था। परंतु 
सूक़ियों की घारणा के अनुसार प्रत्येक धर्मोपदेशक् पीर में मानवत्व के 
साथ हो देवत्व को भावना भी अंतर्दित रहा करती थी । वह स्वयं देव रूप 
हो जाया करता था ओर उसका प्रत्येक मुरीद उससे आध्यात्मिक प्रेरणा 
प्रात्त करता छुआ उसके साथ एक ऐसी आनुवंशिक श्रृंखला निर्भित कर 
देता था जिसकी सभी कड़ियाँ तत्वतः एक और अभिन्न थीं। सूफ़ियों की 
इस मान्यता का भी पूरा प्रभाव पड़ा। शांकराद्दे तवाद के अनुयावियों 
ने स्वामी शंकराचाय को स्वयं शिव का रूप मान लिया और विशिशक्द त. 
के आचार्यों तथा आकवारों की मूर्तियों की पूजा स्वयं विष्णु की भाँति, 
सांप्रदायिक मंदिरों में होने लगी | इतके सिवाय इन दोनों संप्रदायों के 
प्रधान मठों में क्रमशः शकराचार्यों तथा रामानुजाचार्यों की परंपराएँ' भी 
चल निकलीं और वे श्राज तक वर्तमान हैं | 

इसो प्रकार सूफ़ियों की प्रेमतत्व संबंधी घारणा का भी प्रभाव यहाँ 
पर बिना पड़े नहों रह सका | भारतीय प्रेमभाव का रूप पहले शुद्ध मान- 
बीय मात्र था ओर उसको गति ईश्वरोन्मुख नहीं थो और न उसे आध्या- 
त्मिक स्तर तक पहुँचाने का कभो कह्पना भी की जाती थी । सूक्ियों ने ' 
ही यहाँ पहले पहल “इश्क मज़ाजी? तथा इश्क़ हक़ोकी' की सात्विक 
एकता का आदर्श सत्रके सामने रखा | उन्होंने अपने यहाँ की प्रेमगाथा-' 
शैज्ञी के सहारे इस बात को सिद्ध करने का सफल प्रयत्न भी किया कि 
पार्थिव प्रेम किस प्रकार ईश्वरीय बन सकता है।यह अवश्य है कि 
सूक़ियों के आदर्शानुसार केवल पुरुष की ओर से जो के प्रति प्रदर्शित किये 
जाने वाल्ले प्रेम को ही ग्रधिक महत्व दिया जाता रद्या और इसी बात को 
ये ईश्वरीय प्रेंम के संबंध में भी घटाने की चेश करते रहे । किंतु इसके 
कारण यहाँ पर कोई बाघा नहों पड़ सको और भारतीयों ने अपने, स्री 
को ओर से पुरुष के प्रति व्यक्त किये जाने वाल्ले प्रेम के आदर्श का निर्वाह 
दापत्य भाव की भक्ति का एक ऐसा माग निकाल कर, जिसके अनुसार 
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केवल परमात्मा ही एक मात्र पुरुष समझा गया और सभी आत्माएँ उसकी 
नारी मान ली गई | इसके सिवाय भारत में जहाँ स्वकीया का प्रेत 
अधिक महत्व रखता था और परकोया संबंधी प्रेममाव को उससे निम्नतर 
कोटि में स्थान दिया जाता था वहाँ सूफ़ियों की प्रेमपद्धति के अनुसार, इन 
दोनों की ही महत्ता एक समान स्वीकार कर ली गई | 

सूफ़ियों के प्र मादर्श का परिणाम यहाँ पर एक दूसरे ढंग से भी 
दीख पड़ा | विक्रम की चोदहवीं शताब्दी के लगभग उत्तरी भारत में 
निगंशोपासक संतों को एक परंपरा चल निकली जिनकी बहुत सी बातें 
सूक़ियों के सिद्धांतों से मिलती-जुलती थीं। इन संतों ने भी सूफ़ियीं 
की ही भाँति निराकार परमात्मा को अपनी प्रेम लक्षणा भक्ति का 
लद्ष्य बनाया और, उस अशरीरी प्रेमपात्र के साथ प्रत्यक्ष संयोग उप- 
लब्ध न कर सकने की दशा में, उन्हीं के आदर्शानुसार, विरहावस्था का 
अधिक वर्णन भी किया । इतना ही नहीं रुत कभ्नीर साहब आदि की 
उपलब्ध रचनाओं को पढ़ने पर कभी-कभी ऐसा भी प्रतीत होता है कि 
इन लोगों ने उन सूक़ियों का अनुसरण कई अन्य बातों में भी किया 
था | कत्ीर साहब की रचनाश्रों के शीषकों पर प्रसिद्ध सूफ़ी फ़रीदद्दोन 
अत्तार के ग्रंथ 'पंदनामा? का प्रभाव बतलाया जाता है? | इसी प्रकार 
गुरु नानक की उपासना के चार अ्गों--सरन खंड, ज्ञानखंड, करमखंड, 
एवं सचखेंंड--के आदश्श सूफ़ियों के शरीश्रत, मारिफत, उफवा तथा 
लाहूत नामक मुकामात समझे जाते हैं।* इसके सिवाय इन संतों ने, 
सूफ़ियों के ही सिद्धांतों के अनुकरण में सृष्टि के उपादान कारण को 
'नूए की संज्ञा दी, इसके खष्टा को कर्ता? के नाम से अभिहित किया, 
अपने सद्गुरु को, हृदय को दर्पणवत्‌ स्वच्छ एवं निर्मल कर देने वाला 
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'प्िकलीगर! ठहराया, भारतीयों के शाख्रसंमत परदूरिषुओं में से केबल 
पाँच के ही नाम लिए और, उनकी शब्दावली के महत्वपूर्ण शब्दों को . 
ग्पनाने मात्र से ही संतोष न कर, बहुधा अ्रशिक्षित होने पर भी फ़ारसी 
भाषा में पद्चरचना का प्रयास किया | इन संतों में से कई एक का प्रत्यक्ष 
संबंध भी किसी न किसी सृक्की के लाथ बतलाया जाता है| गुरु नानक 
एवं शेख फ़रीद के बीच गाढ़ी मेत्री थी, संत दाददयाल को आध्यात्मिक 
प्रेरणा प्रदान करने वाले शेग्न बुडठन सफ़ियों के क़ादिरी संप्रदाय के एक 
प्रसिद्द पीर थे, संत बाबालाल के साथ सत्संगों के ही परिणाम स्वरूप शाह- 
ज़ादा दारा शिकोह को मारिफ़त' का राक्ष हासिल हुआ था और इसी 
प्रकार सुफ़ी पीरों के वातावरण में आने के कारण, संत प्राणनाथ, राम- 
चरन एवं दरिया साहब (विह्री) की विचारघारा में इस्लामी घारणाश्रों 
का प्रवेश हुआ था और उन्होंने अपने अनुयाग्रियों में इनका प्रचार भी 
किया था | 

सूकफ़ियों की विचारधारा तथा साधना-पद्धवि थ्रादि का प्रभाव दक्षिणी 
एवं पूर्वी भारत पर भी कम नहीं पढ़ा | स्वामी रामानुजाचार्य की प्रपत्ति 
विप्रयक भावना के मूलखोत का पता लगाते समय बहुत से विद्वान इस्लाम 
शब्द के व्युत्पत्तिमूलक अ्रर्थ आत्मसमपंण को भी ओर संकेत करते हैं 
आर इसी प्रकार लिगायत शैवों के जगद्गुरु सूचक शब्द अ्रल्लामा प्रभः 
का साम्य अरबी भाषा की शब्दावली में दँढा करते हैं। इन वेष्णव एवं 
शैव संप्रदायों की ओर से वर्णाश्रमधभ की संकी्णता का परित्याग किये 
जाने का श्रेय भी सूफ़ियों के प्रभाव को ही किया जाता है। लिंगायतों ने 
अपने संप्रदाय के सर्वप्रथम प्रचारक बसव को स्वर्य शिवरूप भें स्वीकार 
किया और उनके प्रथम चार उत्तराधिकारियों अर्थात्‌ रेबान, मरूल, एको- 
राम एवं परिडत को भी दज़रत मुहम्मद के चार इमामों की ही भाँति 
लगभग उतना ही महत्व प्रदान किया | इन लिंगायतों का अपने अहला- 
माश्रों के नेतृत्व में अधिक से अधिक . आस्था रखना और युद्धादि तक में 
प्रवृत्त होना भी इसी बात को सिद्ध करता है | 
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पूर्वी भारत के बंगदेशीय धर्मसंप्रदाय! के अंथ शूत्यपुराणु' में एक 
आख्यान मिलता है जिसके अनुसार ' जिस समय ब्राह्मणों ने स्बसाधारण 
के ऊपर अपना अत्याचार आरंभ किया उस समय सत्नकी रक्षा के लिए 
“धरम! स्वयं बैकुएठ से चल पड़े और यहाँ आते समय उन्होंने एक 
मुस्लिम का रूप धारण करके अपया नाम 'खोदा! रख लिया ओर सभी 
देवों ने भी ऐसा ही किया। इस प्रकार की भावनाओं द्वारा प्रभावित 
होने के ही कारण वहाँ की जनता में 'सत्यपीर' की भी उपासना स्वीकार 
की थी और महाप्रभु चैत्रन्य द्वारा प्रचर्तित संप्रदाय की एक शाखा के 
रूप में 'कर्तांभाजा? लोगों का पंथ प्रचलित हुआ था । इन कर्तांभाजाश्रों 
के मंतब्यानुसार इेश्वर एक मात्र है जो कर्ता के रूप में अवतरित द्वोता 
है, महाशय अर्थात्‌ सदगुरु को ही सर्वेसर्वां मानना चाहिए, सांप्रदायिक 
मंत्र का पाठ दिन में पांच बार नियमित रूप से करना चाहिए, शुक्रवार 
को अधिक महत्व देना चाहिए और प्र माभाक्ति ही एक मात्र ऐसी साधना 
है जिसके द्वारा अंतिम सांप्रदाविक लक्ष्य को प्राप्त किया जा सकता है और 
ये सभी बातें सूफ़ियों के ही अनुकरण में स्त्रीकृत थीं इसके विवाय बंगाल 
के सहजिया वेष्णवों की प्रेमसाधना तथा वहाँ के बाउलों को रहनी 
अर्थात्‌ श्राध्याव्मिक जीवन के आदर्शों का निर्माण भी ठीक सूफ़ियों की 
भावधारा के ही अनुकूल हुआ था और इन दोनों का प्रचार वहाँ पर 
सफल रहा | 
बंगाल के इन धामिक आंदोलनों ने जिस प्रकार यहाँ की जनता में 
दूंदू मुस्लिम ऐक्य को भावना प्रचलित की उसी प्रकार भारत के सुदूर 
उत्तर काश्मीर प्रांत में भी चहाँ के शाह हमदान, मख़रम शाह, शेर 
नूरुद्दीन आदि सूर्फ़ियों ने अपना प्रभाव डाला। वहाँ की प्रसिद्ध स्री संत 
ल्लालदेद का शाह हमदान के साथ मित्रता का भाव था और उन दोनों 
ने इस भावना के प्रकार में सहयोग किया | काश्मीर की 'मियाँ राजपूत? 
सी कई जातियों की उत्पत्ति भी ऐसे ही कारणों से हुई थी । इसी प्रकार 
सूफ़ी संतों दरा ऐक्य भावना का प्रचार भारत के सदर पश्चिमी प्रदेश सिंध 
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में भी हुआ था ओर उसके कारण वहाँ पर सांप्रदायिक संकीर्णाता का 
यः लोप हो गया था । शाद्द लती फ्‌ और सचल जैसे सूफ़ियों ने वहाँ पर 

ऐसा मंत्र फुँका जिसके प्रभाव में वहाँ की भाषा एवं भाव दोनों में प्रचुर 
'उठारता था गईं | भारतवर्ष के अंतर्गत पूर्वी बंगाल काश्मीर एवं सिंघ ही 
ऐसे तीन प्रदेश थे यहाँ पर हिंदू एवं मुस्लिम समाजों में श्रत्यंत कम 
अंतर रहा | 

भारत के साहित्य, संगीत एवं अन्य ललित कलाओं पर भी सूफ़ियों 
का प्रभाव उपेक्षणीय नहीं हूं | हिंदी भाषा के संत साहिए्य पर पड़े हुए 
इनके प्रभाव का उल्लेख अ्रभी कुछ ही पहले कर चुके हैं । सूक़ियों ने 
इस भाषा के लिए. जो एक पृथक्‌ प्रेमगाथा साहित्य का निर्माण किया है 
उसका महत्व भी इसके किसी भी अन्‍य वांग्मय से कम नहीं । मुल्ला 
दाऊद से लेकर अभी विक्रम की बींसबीं शताब्दी तक के सूफ़ी कवियों ने 
इसे एक से एक अनमोल रत्न प्रदान किये हैं। भारत के फ़ारसी एवं 
उद्‌ साहित्यों से तो यदि सूफ़ी भावनाएँ तथा सूफ़ी शब्दावली निकाल 
दी जाय तो उनमें कुछ रह ही नहीं जाता । लहदी, सिंधी, पंजाबी, एवं 
काश्मीरी साहित्यों में भी जो कुछ ठोस और आकर्षक है वह अधिकतर 
इन सूफ़ियों की ही देन है | सूफ़ियों ने भारतीय संगीत की परंपरा को भी 
क़व्वाली, गज़ल, ख्याल, एवं अन्य इस प्रकार के गति एवं तज्ज दी है। 
भारतीय शिल्प के लिए उन्होंने जो कर्ता और समाधियों के सु दर उदा- 
हरण प्रस्तुत क्विए हैं वे इस देश के लिए गौरव की वस्तु है । 

सूफ़ियों के इस प्रकार हमें स्थायी रूप से प्रभावित करने का वास्तविक 
रहस्य इस बात में निहित था कि उन्होंने यहाँ आकर हमारी सभी बातों 
को पहले समभने का प्रयत्न किया और उनमें से बहुतों को अपनाकर 
हमारे समान ही लेने की भरपूर चेष्टा भी को थी । 


भारतीय संतों का सास्कृतिक योग 


संतों की परंपरा का सूत्रपात यहाँ पर उस काल में हुआ जब कि इस 
देश के इतिहास का प्राचीन युग समाप्त हो चुका था। उस समय तक 
उसके मध्य-युग का भी आरंभ हो गया था और यहाँ के निवासियों का 
ध्यान अपने विषय में एक बार पुनविचार करने की ओर क्रमशः अधिका- 
पिक ग्राकृष्ट होता जा रहा था| भारतीयों की अनेक भावनाओं पर 
शताब्दियों से समय-समय पर आती रहने वाली विविध जातियों ने बहुत 
पहले से ही अपना न्यूनाधिक प्रभाव डाल रखा था और इस देश की 
अ्रमण संस्कृति ने भी उनकी विचारधारा में अनेक परिवर्तन ला दिये 
थे । इसके सिवाय सम्राट हर्ष के अनंतर उलन्न हुई राजनीतिक हलचलों 
'के कारण उनकी सामाजिक दशा भी क्रमशः बदलती जा रही थी 
ओर उन्तके सामने अनेक नये-नये प्रश्न उठते जा रहे थे | इनमें कुछ 
तो ऐसे थे जिनका संबंध अपने समाज के पुनः संगठन से था जो 
विविध नवागत आदर्शों के आलोक में सामंजस्य बिठाने से ही पूर्ण हो 
सकता था और दूसरे इस प्रक्कार के थे जिनके अनुसार एक बार फिर 
बिचार न कर लेने पर अपनी परंपरागत स्वीक्ृतियों का पूर्वबत्‌ सैभालना 
किंचित्‌ कठिन प्रतीत हो रहा था। अतएव एक ओर जहाँ उनकी 
प्रवृत्ति नयी स्मृतियों तथा निबंधों की रचना की श्रोर उन्मुग्ब हो रहो 
थी वहाँ दूसरी ओर यहाँ के दाशनिक लोग अपने प्रमुख मान्य प्र॑थों 
को नये ढंग से समभने एवं समभाने की चेष्ठा में विभिन्न भाष्यों तथा 
टीकाश्रों का निर्माण करते जा रहे थे ओर इस प्रकार एक सेद्धांतिक बाता- 
वरणु की भी सृष्टि होतो जा रही थी | 

उपयुक्त गयक्ों में उन्हें सबसे अधिक प्रेरणा उस समय मिली जत्र 
से यहाँ पर इस्लाम घम का भी प्रचार आरंभ हो गया श्रीर एक मितांत 

रे 
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भिन्न समाज एवं संस्कृति के संब्रष में आ जाने के कारण उन्हें अपनो 
अनेक बातों में आमूल परिवतेन लाने तक की समस्या का सापना 
करना पड़ गया । पहले के विदेशी यहाँ आने पर अपनी किसी न किपी 
विशेषता की केवल एक छाप मात्र ही डाल पाते थे और अंत में वे 
भारतीयों के साथ प्रायः वुलभिल भी जाया करते थे | किंतु इस्लाम घई 
के अनुयादियों की प्रकृति उनसे भिन्न थी। उनका न केबल अपना 
समाज ही सु्ंगठित था अपितु वे लोग इृढु सांप्रदाविक भावनाओं द्वारा 
भी अनुप्राशित गे जिस कारण उनके संपर्क में आजाने पर भारतीय 
समाज को उनकी कई बातों द्वारा आप से आप प्रभावित हो जाना पड़ता 
था और वे बहुधा उनको फककोर तक दिया करती थीं। उनकी एकेश्बर- 
वादी भावना, सामाजिक मेदभाव विहीनता तथा धामिक समानता के 
वैशिष्टय ने यहाँ की दलित, परिगणित एवं पिछुड़ी ६६ जातियों में एक 
नवीन श्राशा का संचार कर दिया जिससे उनमे नव जागरण एवं खाब- 
लंबन का मात्र उठने लगा और इसकी प्रतिक्रिया में यहाँ के उच्च- 
बर्गीय लोगों को भी अपने नियंत्रण के नियम बहुत कुछ दीले करने 
पड़ गये | फलतः भारतीय समाज की सामूहिक मनौक्गत्ति का क्ुकाव 
क्रमशः लोकोन्मुख होता गया तदनुसार यहाँ घाभिक ज्षेत्र में भक्ति- 
साधना का श्रांदोलन चला और साहित्य रचना क्रेक्षेत्र में भी लोक- 
भाषाओं का व्यवहार श्रधिक वेग के साथ होने लगा श्रौर उसमें निम्नवर्ग 
तक के लोग भी स्वमावतः सहयोग प्रदान करने लगे | 

संत परंपरा की प्रतिष्ठा, सर्वप्रथम, ऐसे ही वातावरण में हुई जिस 
कारण संतों ने इस प्रकार के प्रायः प्रत्येक आंदोलन में सक्रिय भाग 
लिया और अपनी अठपटी बानियों द्वारा सबसाधारण की चेतना को 
पुनर्जाण्त कर भारतीय संस्कृति के विकास में अपना हाथ बैँटाया । संतों 
के पहले से ही सिद्ध, नाथ पंथी, जैन मुनि, आव्टवार एवं कृतिपय सूफ़ी 
जैसे ज्ञेत्रों में काम करते आ रहे थे | वे भो ग्रधिकतर समाज के निम्न- 
वर्गों में ही पलेपोसे रहते थे ओर, ताकालीन वातावरण के कारण 


छ है  ॥$# न्‍ है ६ 
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उतन्न विचारस्वातंत्रय द्वारा प्र रणा ग्रहएु कर समयोचित विचार प्रकट 
किया करते थे | सिद्धों का पश्ठाघार बौद्धधर्म का महायान संप्रदाय था जिसके 
विकसित रूप वज्यान एवं सहजयान की साधनाओ्रों का वे अनुसरण 
करते थे तथा नाथ पंथी एवं जैनमुनि भी, इसी प्रकार, क्रमशः अपने मूल 
शैव और जैन धर्मो की साधनाओं का ही अ्रवल्ंंबन अधिक श्रेयस्कर 
सममते आ रहे थे | वैष्णव आव्यवारों की भक्ति का रूप भी प्रधानतः 
प्रोडशोपचार पूजा से ही समन्वित रहा ओर मुस्लिम सूफ़ी अपने “इश्क़ 
हक़ीकी? की धुन में निरत रहने को सब साधारण के लिये भी सर्वोच्च 
साधना मानते आये | इन पांचों में से कोई भी अपने मूलाघार की 
सांप्रदायिकता का मोह न छोड़ सका था और न वह तदनुकूल साधनाश्रों 
का पूर्ण परित्याग ही कर पाया था। वे सदा एक दूसरे को अपने से 
कुछ न कुछ मिन्न मानते आये थे और वे उसकी विशिष्ट साधना को 
भी उचित महत्व देना नहीं जानते थे | उनकी कार्य पद्धति मूलतः 
अपने-अपने सांप्रदायिक ढंगों से ही चलती रद्दी और वे केवल प्रसंगवश 
ही कुछ ऐसे उद्गार प्रुकट कर देते रद जो उस अवसर के अनुकूल पड़ 
जाते थे | संतों ने इसके विपरीत न केवल उनकी विभिन्न साधनाओं 
में समन्वय लाने की चेश्टा की अपितु मानव जीवन के महत्व की ओर 
ध्यान देना भी अपना कर्तव्य समझा । 

संतों का दार्शनिक दृष्टिकोश अत्यंत व्यापक था। वे साधारणतः 
अद्वे तवादी विचारधारा के समर्थक थे और तदनुसार वे परमात्मतत्व की 
एक मात्र सत्ता के साथ अपने को अभिन्न भी माना करते थे। उनकी 
समग्र साधनाओ्ं का लक्ष्य, इसोकारण, केवल उस मनोदशा का उपलब्ध 
कर लेना मात्र था जिसके निरंतर एक समान बने रहने के फलस्वरूप 
उन्हें सदा अपनी उस एकता की अनुभूति होती रहे और उस तत्व के 
साथ तदाकारता ग्रहण करने की स्थिति में ही रह कर वे अपना जीवन 
भी व्यतीत कर सकें। इसके लिए उन्हें सबसे उपयुक्त साधना 'सुरति- 
शब्दयोग” की जान पड़ती थी, किंतु अपने उद्देश्य की पूर्ति में 


२६ 


यत्किंचित्‌ सहायता करने वाली किसी भी श्रन्य साधना को वे कभी हेय 
नहीं समभते थे । वे योगियों के हठबोग, सूफ़ियों के प्रेमयोग तथा वेष्णुवों 
के भक्ति योग जैसी साधनाओं के महत्व को भी एक समान स्वीकार 
करते थे और उन्हें भी अपना कर चलने में उन्हें न तो कोई श्रापत्ति 
थी ओर न उनका उन्होंने कभी परित्याग द्वी किया। फिर भी जैसी 
साधनाएँ उनके लिए केवल सह्दायकर साम्रन सात्र थी और इन सभी के 
प्रयोगों का लक्ष्य बहू आध्यात्मिक जीवन ही था जिसकी उपलब्धि 
को वे प्रायः जीवन्मुक्त” का अनुभव कहा करते थे। उनका यह 
जीवन साधारण समाज के बाहर बने रहकर कालयापन करना नहीं था 
ओर न इसमें किसी प्रकार की श्रलौकिकता का ही आना श्रनिवार्य था। 
उपयु क्त दृष्टिकोण को स्थिर किये रहने पर अपनी प्रत्येक दैनिक चेश 
के रूप में कायापलट लाया जा सकता था और इसी प्रकार किसी 
असाधारण से असाधारण स्थिति के भी थ्रा जाने पर अपने को भली भाँति 
संभाल लिया जा सकता था । इस दृष्टिकोण के कारण ही उन्होंने संपूर्ण 
जीवन को एक और अखंड ठहराया था और हलके प्रत्येक पहलू की 
ओर समुचित ध्यान देना अपना कर्तव्य समझा था। उनके लिए जीवन 
में नतो किसी आर्थिक वा सामाजिक आधार पर भेदभाव का लाना 
आवाश्यक था और न उनके सामने किन्हीं सामाजिक स्तरों की कल्पना 
का ही कोई मूल्य था | 

इस प्रकार, दतों के सारे उपदेशों का निचोड़' मिम्नलिखित पाँच 
वाक्यों द्वारा संक्षेपतः प्रकट किया जा सकता है-- | 

(१) विश्व का मूल परमतत्व एक और अ्रद्धितीय है तथा प्रत्येक 
व्यक्ति उसपे तत्वतः अभिन्न है; 

(२) उक्त श्रमिन्नता की अनुभूति अथवा इस प्रकार की स्वानुभूति, 
पर ही आदर्श आध्यात्मिक जीवन का निर्माण क्रिया जा सकता है; 

(३) आध्यात्मिक जीवन की सिद्धि के लिए अपना सर्वा ग॒ विकार 
अपेक्षित है और इसमें सहायक होने वाली कोई भी साधना अभिनंदनीय है; 
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(४) परंतु प्त्वेक दशा में अपनी अनुभूति, अभिव्यक्ति एवं आचरण 
में पूर्ण सामंजस्य का बना रहना भी अनिवार्य है; और 

(५) इस प्रकार की व्यक्तिगत साधना द्वारा ही क्रमशः आदर्श 
मानव-समाज का निर्माण किया जा सकता है जिससे अंत में विश्व 
कल्याण भी संभव है। ग्थवा इसकी सफलता के आधार पर हो. यदि 
चाहें तो भूतल को स्वर्ग के रूप में भी परिणत कर सकते हैं। 

संतों की इन स्वीक्षतियों में से प्रथम ने जहाँ साम्यभाव अथवा विश्व 
बंधुत्व के आदश का मूल उत्स प्रतिष्ठित किया वहाँ उनकी दूसरी 
मान्यता ने प्रत्येक व्यक्ति का ध्यान स्वावल्म्बन के महत्व की ओर भी 
दिलाया | इसी प्रकार उनकी तीसरी धारणा के अनुसार हमारे दैनिक 
जीवन के थ्रत्येक व्यापार का समुचित मूल्यांकन आवश्यक समभक्का गया 
आर चौथी के द्वारा हमें स्वयं व्यक्तिगत जीवन के ही वास्तविक विकास 
की सच्ची कसौटी मिल गई । इन चारों दृष्टियों के अनुसार जीवन-यापन 
करने वाले व्यक्ति स्वभावतः उस आदश मानव समाज के अंग हो जाते 
थे जो उनकी पाँचवीं आस्था का आधार था | 

भारतीय संस्कृति के दृष्टिकोण से परमात्मतत्वब के प्रति अ्रद्वोत 
भावना कोई नवीन बात नहीं था | प्राचीन काल से ही उपनिषदों द्वारा 
इसके सिद्धांत का प्रतिपादन होता आया था और इस देश के अनेक 
दाश निकों ओर विचारकों ने भी उसकी व्यख्या की थी | संत परंपरा का 
प्रारंभ होने के लगभग छुः सौ वर्ष पहले स्वामी शंकराचार्य ने इसका 
निरूपण केवलाइ त की धारणा के अनुसार बहुत ही स्पष्ट शब्दों में किया 
ओर ग्राचीन काल के अंथों में उपलब्ध इस विषय के महकाब्यों में पूरी 
संगति ब्िठाते हुए, ब्ह्मसत्यं! के साथ-साथ 'जगश्मिथ्या? का भी समर्थन 
किया । स्वामी शंकराचार्य के अनुकरण में अन्य अनेक आचार्यों ने भी 
इस प्रश्न पर गंभीर विचार किया और भारतीय दार्शनिक विचारधारा 
में अद्वेतवाद को बहुत पीछे तक महत्व मिलता आया। परंतु इस प्रकार 
के तलचिंतन में शास्त्रीय पद्धति की प्रधानता अक्षुएण रूप से बनी रही 
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और इसमें निरत मद्ापुरुप एक विशिष्ट कोटि के व्यक्ति समझे जाते रहे 
उनका प्रमुख उद्देश्य अपने दाशनिक जिज्ञासा को पूर्ति एवं धर्म अंथों के 
विविध मतबादों म॑ एकरूपता ओर पृणु सामंजस्य का स्थापित करन 
मात्र था। इसके सिवाय उस विचारधारा का एक परिणाम यह भी हे 
सकता था कि ऐसे चिंतनशील व्यक्ति अपने कोरे दाशनिक प्रयासों के फत 
को ही अपने जीवन का श्रंतिम लक्ष्य भी मान बैठे ओर उसकी उपलब्धि 
से पूर्ण संतुड्ध होकर अपने समाज के निरे निष्क्रिय श्ंग ही बने रह जाय 
व्यक्तिगत मोक्ष इस प्रकार के चिंतन एवं मनन का एक मात्र ध्येय बन 
गया था और 'ऐहिकः तथा ओआमृष्मिकः स्थितियों के बीच अध्यंग चौड़ी 
खाई की कल्पना कर ली गई थी | फलत: जहाँ ऐसे साधक की मनोवृत्ति 
अधिकतर आत्मकद्वित बनती जा रही थी वहाँ भारतीय संस्कृति की 
“बसुधेव कुटुंबकम? वाली भावना भी लुप्त दो रहा थी । 

संत परंपरा के लोगों ने अश्रपने श्रद्वों तवाद का प्रतिधादन करने के 
लिए. कभी किसी प्राचीन ग्रथ के वाक्यों का आश्रय लेना आवश्यक नहीं 
सममा | उन्हें अपने अर्धशिक्तित रहने के कारण किन्हीं शास्त्रीय 
सिद्धांतों के बोच कभी सुसंगति बिठाने का भी प्रयास करना नहीं पढ़ा 
उनकी अद्वेत भावना का मूलखोत सत्पंग एवं स्त्रानुभत्र में निहित था 
जिस कारण वह केवल कोरी मस्तिष्क की उपज मात्र न रहकर, उनके 
प्रत्यक्ष जीवन में भी ग्रपना स्थान बना लेती थी। उसका रूप विविध 
तकों द्वारा अजित किये गये किसी दार्शनिक? ज्ञान के सह्श नथा 
प्रत्युत उनके हृदयों में जमे हुए धार्मिक विश्वास जैसा होता था। उसे वे 
न केवल किसी न किसी साधना द्वारा सदा एक रूप बनाये रखने में लगे 
रहते थे अपितु वे उसे अपने दैनिक जीवन के प्रत्येक व्यापार में बराबर 
घटाते भी रहा करते थे जिमत कारण उसे साधारण “आत्मश्ञानः की संज्ञा 
न देकर स्वानुभूति! कहना ही अधिक उचित होगा । इसमें संदेह नहीं 
कि इन दोनों का लक्ष्य भव बंधनों से मुक्ति था लेना था, किंतु एक में 
जहाँ वह योग द्वारा शरीर त्याग करने पर मिलती थी वहाँ दूसरी दशा में 
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चह जीवन काल में भी संभव थी | उसकी उपल्ब्धि के लिए. कहीं किसी 
अन्य लोक में जाने की कल्पता भी आवश्यक न थी उसका आनंद जीते 
जो ओर यहीं रह कर भी उठाया जा सकता था। अतएव दाश निक 
साधक को जहाँ संत लोग उसे अपने “'घुरति-शब्दू-योग” के द्वारा सदा 
अपने प्रत्यक्ष अनुभव में रखना चाहते थे जिससे उसकी दशा में कण 
मात्र का भी परिवर्तन न होने पाये और वह अपने लोकिक व्यवहारों तक 
एक समान बनी रहे । | 

इस प्रकार की अद्दे तभावना के ही आधार पर कबीर साहब ने हिन्दू 
धर्म की व्यवस्था तथा उसके कारण उत्पन्न भेदभाव को अस्वामाविक ठह- 
राया था | उनका कहना था कि जत्र एक ही मूल से सब किसी को उत्पत्ति 
है और उस ज्योति की कल्पना सर्वत्र एक समान की जाती है तो फिर 
आह्मण एव शुद्र का पुथक्‌ होना कहाँ विद्ध है ! हिंदुओं ने न केवल इस 
प्रत्यज्ञ एव सीधी-पादी बात को भुला दिया है प्रत्युत इसके विपरीत 
छुआआआछूत संबंधी एवं विचित्र घारणा भी उन्होंने बना ली है। कब्नीर साहब 
ने हिंदुओं की ऐसी मान्यताश्रों के खुले शब्दों में आलोचना की है और 
उन्हें अपनी भूल पर एक बार फिर विचार करने का उपदेश भी दिया है। 
इस समाजिक भेदभाव के ही समान उन्होंने हिंदुओं तथा मुसलमानों के 
ब्रीच दीख पड़ने वाल्ले धार्मिक भेदभाव को भी हेय माना है। अपनी अद्वोत 
भावना के अनुसार वे यहाँ भी 'दुई जगदीश कहाँ ते आया?, जैसे प्रश्न 
छेड़ देते हैं तथा (राम रहीम करीमा केसव? की एकता एवं अभिन्‍नता का 
प्रतिपादन करने लग जाते हैं। उनका यहाँ पर सी कहना है कि जब सभी 
मानवों की उत्यत्ति एक समान होती है और कोई भी किसी धर्म विशेष 
के चिह्न लेकर नहीं जन्म लेते तो वे भिन्न-भिन्न कैसे हुए. १ इसी प्रकार वे 
इस भावना के अनिवाय परिणाम को केवल मानव समाज तक ही सीमित 
न रखकर उसे पशुबध की हिंसा द्त्ति विषयक मूल तक ले जाते हैं और 
उसके आगे पाती पाती जीव? की घोषणा करते हुए मालिन को किसी 
मूर्ति पर चढ़ाने के लिए पत्र पुष्पादि तोड़ने से भी विर्त करना 


है । 


चाहते हैं| कबीर साहब तथा उन्हीं की भाँति अ्रन्य संतों की भी हृष्टि 
में सारा विश्व तत्वतः एक और शात्मस्वरूप है और तदनुसार किन्हीं भी 
दो य्राणियों के बीच क्त्रिम भेदभाव की कल्पना करना अ्रथवा किसी भी 
एक के प्रति हमारा दुर्भाव रखना नितांत अ्रश्वाभाविक माना जा 
सकता है । 

संतों ने एक और जहाँ भारतीय अध्ेतवाद के आ्राघार पर उक्त प्रकार 
से एक सच्चे तथा स्वाभाविक साम्यवाद का प्रचार किया वहाँ दूसरी ओर 
इन्होंने इसके द्वारा यह भी संकेत कर दिया कि हमारे ध्येय सदा अपने 
' सिद्धांत एवं आचरण के बीच पूरी संगति ब्रिठाये रखने का ही होना 
चाहिए, | हमारा जीवन अपने आदश' के उतना ही अधिक निकट समझा 
जा सकता है और हम उसमें उतने ही सफल भी कहे जा सकते हैं जितना 
अधिक सामंजरय हमारी “कथनी? एवं “करनी? में पाया जाता है और इसके 
अभाव का परिणाम कभी श्र यस्‍्कर नहीं होता । इसकी ओर पूरा ध्यान 
न दे सकने के कारण हम अपने समाज में किसी छुली अ्रथवा प्रप्रंची 
जैसा व्यवहार करने लग जाते हैं | अपनी धार्मिक साधनाओ्ों के अवसरों 
पर कोरे ढोंग एवं बाह्याचार के फेर में पड़कर उनके वास्तविक लाभ से 
हाथ धो बैठते हैं और अपने व्यक्तिगत जीवन के विकास में कभी एक 
पग तक आगे नहीं बढ़ पाते | संतों ने इस विषय में (हिंदुश्रों के लब्ध 
प्रतिष्ठ पंडितों और अ्रद्धाभाजन योगियों तपस्वियों तथा संन्याप्ियों एवं 
मुसलमानों के पथ्र प्रदर्श शेख्रों ओर मुल्लाशों को अपनी फठकारों का 
विशेष लक्ष्य बनाया क्योंकि ये ही लोग अपने-अपने धार्मिक समाजों के 
अगुए और आदर्श माने जाते थे । कबीर साहब ने यहाँ तक बतलाया कि 
ऐसे लोग धर्मप्रंथों के आप्त वाक्‍्यों पर स्वयं पूरा विचार तक नहीं कर 
लेते और अपने स्वार्थथश उनके मनमाने श्रर्थ लगाकर बहुधा ऐसा काम 
कर डालते हैं जिनके कारण उन पुस्तकों के प्रति दूसरों की श्रश्रद्धा बढ़ 
जाती है। “वेद! एवं कुरान के विषय में सहसा यह कह देना कि उनकी 
बातें कूठी हैं, करापि उचित नहीं है । उनका इस प्रकार कूठी कहलाना 
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प्रायः इस बात पर आश्रित रहता है कि वे भली माँति समझ नहीं ली 
जाती और न उन पर कभी पूरा अमल किया जाता है |? संतों ने ऐसी 
बातों को बार बार दहराया और उन्हें कार्यान्वित करके भी दिखलाया | 
संतों का जितना आग्रह किसी बात को अपने निजो अनुभव में लाकर 
उसे स्वयं परख लेने का था उतना उसके केवल शआप्तवाक्य? होने के ही 
कारण उसका सहसा अनुसरण भी करने का नहीं था और इसी 
कारण वे धर्मप्रंथों पर एकांत निर्भर रहने का घोर विरोध किया करते 
थे। वे विचार-स्वातंत्य में पूरी आस्था रखते थे और इस दृष्टि से वे 
दोनों धर्मों की चिर प्रचलित प्रथाओं के पूव वत्‌ कायम रहने के भी 
विरोधी थे | अंधविश्वास एवं रूढ़िवादिता हमारी चिंतनघारा को स्वाभा- 
विक प्रगति में ग्रायः बाघक सिद्ध होती है और इन दोनों के कारण 
हमारे विकास में बहुत बड़ी रुकावट झा सकती हैं। ओआमतवाक्यों! का 
ग्ंधानुसरण करते समय हमारा जितना ध्यान उनमें निहित सत्य की ओर 
नहीं जाता उतना उनके अक्षरों पर आश्रित शब्दार्थों में ही उलकका रह 
जाता है और ऐसे समय हम बहुधा यह भी भूल जाते हैं कि श्रमुक शब्द्‌ 
का प्रयोग वहाँ पर किस युग एवं परिस्थिति विशेष में किया गया होगा 
तथा ऐसा करते समय उसके मूल प्रयोक्ता का वास्तविक उद्देश्य क्या रहा 
होगा ओर फिर आज भी यदि उसका वही अर्थ लें तो वह कहाँ तक 
समीचीन ठहर सकता है| इसी प्रकार हम किसी परंपरागत प्रथा का 
निवाद करते समय भी कभी यह विचार नहीं कर लेते कि उसकी उप- 
योगिता आज भी पूर्ववत्‌ बनी रह गई है वा नहीं । हिंदुश्रों तथा मुसलमानों 
के धार्मिक समाजों में जो वेशभूषा और त्योहारों के ढड़ सदियों से प्रच- 
लित हैं उनके वास्तविक मूल्य की कोई खोज नहीं करता । वे केबल इसी 
आधार पर अपना लिये जाते हैं कि ऐसा बहुत दिनों से होता चला आया 
है और उनके परित्याग से अपनी रुढ़िवादिता पर श्रात्रात पहुँचाता है | 








3 * बेद कत्तेब कहहु सत झूठे, जो न बिचारे”, आदि अंथ 
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संतों मे ऐसी बातों की ओर उक्त दोनों घर्मों के अनुयावियों का ध्यान 
श्राकृप्ट किया और इसके प्रति उपेक्ष प्रदर्शित कर मूल सत्य को अपनाने 
के लिए उनसे साग्रह अनुरोध भी किया । 

संतों मे 'सत्य के पूर्ण रूप” को स्वीकार फिंया था जिस कारण 
जगत्‌ की विभिन्न अनेकताओं में मी उन्हें सदा एकता का द्वी भास होता 
रहता था | फलतः जिस प्रकार उन्होंने दर्शन! की दृष्टि से अह्ेतवाद 
में आस्था रखी थी, 'घर्म! के अनुसार विविध प्रचलित संप्रदायों में 
समन्‍्वय लाने की चेष्टा की थी। मानव समाज के अंतर्गत किसी भी 
प्रकार के बाह्य भेदभाव का आना असल्य माना करते थे उसी प्रकार 
अपने व्यक्ति जीवन की साधना को भी वे 'सर्वाड्रीए” कहा करते थे | 
उनके अनुसार हमारे जीवन में कोई आर्थिक, साहित्यिक, सांस्कृतिक वा 
अन्य किती प्रकार के पृथक्‌ विभाग नहों कर सकते और न हमारी किसी 
क्षुद्रातिक्षुद्र वेश का भी अपने जीवन के आध्यात्मिक रूप से भिन्न 
अ्ध्वित्व में ग्रना कभी कोई मूल्य रख सकता है। “ब्रक्मचर्य! एवं 
“अ्रपरिग्रह” पर. श्रावश्यकता से अधिक बल दिये जाने के कारण भार- 
तीय समाज पर निद्वत्ति मार्गियों का प्रभाव क्रमशः बढ़ता आया था और 
स्वामी शंकराचार्य के मायावाद मे सारे जगत्‌ को ही मिथ्या ठहरा कर 
मानव जीवन की नीरसता तथा किसी अभीष्ठ कैबल्यपद के परमानंद का 
चित्रण उसके सामने बड़े गहरे रंगों म॑ कर दिया था। संतों ने इसका 
प्रभाव दूर करने के लिए कोरे निद्त्ति मार्ग एवं कोरे ग्रइृत्त मार्ग को 
केवल एकांगी और एक पहतीय ठहराया और मध्यम मार्ग अपना कर 
विवेक के साथ समझ-बूझ कर हंसवत्‌ चलने का उपदेश दिया। इस 
प्रकार संतों के आदर्श व्यक्तिगत जीवन में एक ओर जहाँ साधारण कोटि 
के व्यक्तियों की सादगी थी वहाँ महान्‌ विचारकों का गंभीर चितन भी 
था और उसी के अनुसार एक ओर जहाँ अपने व्यक्तित्व के समुचित 
विकास के लिए पर्याप्त अवसर उपलब्ध था वहाँ विश्व के कल्यांण की 
हृष्टि से अ्थक प्रयक्ञ भी किया जा सकता था | 


धरे 


संतों के विषय में कभी-कभी पूछ दिया जाता है कि उन्होंने हमारे 
लिए. क्या किया और इसके साथ संततार की वतमान त्रुटियों की ओर 
ध्यान भी दिलाया जाता है | प्रश्न यह हैं कि यदि वास्तव म॑ इन संतों ने 
हमारी दरवस्था को पहचान पाया था और उसके सुधारों के लिए उाचत 
परामर्श दिया था तो क्‍या कारण हैं कि आज तक उनके बहुमूल्य उपदेशों 
का कुछ भी प्रभाव नहीं पड़ा ओर सारी सांसारिक बुराइयाँ जहाँ की तहाँ 
बनी रह गई ? और, यदि इन सतों के प्रयत्ञों द्वारा विश्व को कोई प्रत्यक्ष 
लाभ नहीं पहुँच सका तो फिर इन्होंने हमारे सांस्कृतिक विकास में ही 
कौन सा सहयोग प्रदान किया होगा ! यह प्रश्न अत्यत स्वाभाविक ह और 
यह वस्तुतः इन संतों के कार्यों की परख के साथ-साथ इनकी अ्रातम देन 
की जिज्ञासा भी जागत करता हैं। इस प्रश्न का रूप ऐता है जो इन 
संतों के अतिरिक्त विश्व के अन्य अनेक महापुरुषों, मनीब्रियों, धर्माचार्यों 
एवं सुधारकों के विषय में भो लगभग एक ही प्रकार लागू हो सकता 
है। क्या कृष्णु, बुद्ध, महावीर, इसामसीह, जरथुसत्र, मुहम्मद, कनफ्यू- 
'शियस आदि महान व्यक्तियों तथा उनके प्रसिद्ध अनुयायियों ने भी हमारे 
लिए कुछ किया हैं ! इनमें से कैसी को भी हम ऐसा नहीं कह सकते कि 
उन्होंने विश्व के लिए कुछ न कुछ ठोस कारय कर जाने के प्रयत्न नहीं 
किये | उन्हंनि अपना सारा जीवन विश्व कल्याण की दृष्टि से श्रनत्ररत 
कार्य करते रहने में ही व्यतीत किया ओर अंत में वे कुछ ऐसे संदेश 
भी दे गये जिनकी उपेक्षा नहीं की जा सकती | परतु कया कारण हैं कि 
विश्व की प्रगति प्रत्यज्ञतः अपने निजी ढंग से ही होती चली आ रही है 
ओर कभी कोई इसमें उनका आभार नहीं स्वीकार करता ? फिर इसमें 
कोन सा रहस्य निहित दे कि उक्त सभी महान व्यक्तियों का प्रभाव उनके 
प्राठर्माव के पीछे केवल कुछ समय तक ही स्पष्ट दीख पडा ? उनके 
अनुयायियों को संख्या म॑ प्रायः हद्धि होती रहने पर भी उनके वास्तत्रिक 
सदेशों के महत्व में क्रशः कमी आती गई ओर वे उपेक्षणीय तक 
'बन गये ! 


हैह.॥ 


यह प्रश्न साधारण ग्रश्नों जैसा नहीं है ओर इसकी अपूर्य गंभीरता 
इसकी कतिपय विशेषताओं पर निर्भर है जिन पर ध्यान दे लेना अत्यंत 
्ावश्यक दे । इस प्रश्न का संबंध संपूर्ण विश्व से है जिसके विषय में 
ग्रंतिम ज्ञान का दावा करना कमी युक्तिसंगत नहीं कहा जा सकता | इस 
संबंध म॑ ग्रभी तक जो कुछ परिणाम निकाले जा सके हैं वे अधिकतर 
तक, योग एवं अनुमान जैसे साथनों पर ही श्राश्रित हैँ जिनकी पहुँच 
स्वभावतः सीमित हो सकती है। इसके सिवाय यदि विश्व को सदा 
प्रगतिशील मान कर चला जाय तो इसके समझ पाने में एक दूसरी 
कठिनाई का भो सामना करना पड़ जाता है। निरंतर परिवतनशील वस्तु, 
के किस रूप विशेष को ध्यान मे रखकर उस पर विचार किया जाय ! 
विश्व के विकास का नियम विभिन्न परिस्थितियों मे भी अ्रंतर ला सकता 
है जिस कारण ऐसे विश्वजनीय प्रश्नों पर सोचते समय भी युग विशेष 
के वातावरण का प्रभाव पड़ना अ्रनिवाय सा है। अतएव जिन-जिन मे 
पुरुषों ने इस प्रश्न पर आज तक पूरी गंभीरता के साथ मनन करने का 
प्रयत्म क्रिया उन्हें सदा अपनी इन सीमाश्रों के ही भीतर काम करना 
पड़ा | उनके चिंतन एवं कार्यक्रम की पद्धति सदा अपनी परिस्थितियां से 
ही ५रणा पाती रही और उनके द्वारा उपलब्ध परिणाम भी स्वभावतः 
इनके दी अनुकूल निकलता आ्राया। प्राचीन विचारकों का ध्यान कभी 
किसी विश्वनियंता की ओर जाता था, कभी वे. किसी सार्वभीम नियम की 
कल्पना करते थे, कभी किसी अद्वितीय तथा निरपेक्ष तत्व के अ्रस्तित्त का 
अनुमान करते थे तो कभी सारे जगत्‌ के आपसे श्राप उत्न्न होने एवं 
विकास पाने के विषय में तक किया करते थे । फल्लनतः विश्व संबंधी दोषों' 
की श्रुटियों को दूर करने तथा सबको सुखी एवं संपन्न बनाने के प्रश्न 
पर उनके विचार करने के ठंग भी भिन्न-भिन्न प्रकार के थे । वे सभी 
किसी न किसी आदर्श विश्व की कल्पना करते ओर तदनुकूल सुधार एवं 
परिवर्तन लाने का परामर्श और उपदेश दिया करते। शैती दशा में किसी 
एक सार्व॑जनीन एवं सर्वसुल्लभ उपाय के द्वारा विश्व को सारी कमियों कीः 
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दुःख-छुख. से प्रतीत होने लगते हैं और सत्र किध्दी के साथ उसका भाव 
धूर्ति का सफल ध्रयत्न करना कोई सरल काम नहों था। आदश विश्व 
की कल्पना करते समय यदि उनका ध्यान प्रधानतः इस प्रश्न के उस 
पाश्व की ओर चला जाता जहाँ उसे सामूहिक! वा समशि की दृष्टि 
से देखना चाहिए तो उक्त कमियों के प्रमुख कारणों पर विचार करते 
समय वे इस बात को भी नहीं यूल पाते थे कि वह समष्टि भी बस्तुतः 
अनेक व्यक्तियों का ही समाहार हे । आदर्श मानव समाज का स्वप्त देखते 
समय वे प्रायः व्यक्ति के महत्व को भूल जाते हैं और प्रत्येक व्यक्ति के 
कल्याण का दम भरते समय सद्रा समाज पर दृष्टि नहीं रख पाते | जिन 
महापुरुषों ने इन दोनों को समुचित महत्व प्रदान कर पर्याप्त उदारता 
एवं व्यावह्रिकता से काम लिया उनका ही प्रभाव अ्रपेक्ञाइत अधिक 
स्थायी रहा | 
संतों के कार्य पर इस विचार से दृष्टिपात करने पर पता चलता है 

कि, विश्व कल्याण संत्रंघो प्रश्न को करते समय उन्होंने उक्त दोनों 
का ध्यान रखा | प्रत्येक व्यक्ति को अपने जीवन-निर्माता का उपदेश देते 
समय उन्होंने यही कहा कि वे विश्वात्मक परमात्मतत्त के साथ अपनी 
अभिन्‍नता का विचार कभी न छोड़ें | संतों के अनुसार किसी आदर्श 
व्यक्ति की प्रत्येक चेष्ठा, इस दशा में, उस तत्व की अनुभूति के रंग में 
स्वभावतः रँगी रहेगी और इस कारण उसका कोई भी कार्य ऐसा नहीं हो 
सकता जो बाह्मतः व्यक्तिगत सा दीखता हुआ भी, तत्ततः उक्त प्रकार के 
सामूहिक कल्याण के विपरीत पड़ता हो । वास्तव में ऐसे व्यक्ति के भीतर 
किसी ऐसी शांति का समावेश हो जाता है" जिसके कारण उसके सारे 

* अब हम सकल कुसलत करि मांनां, स्वांति भई तब गोब्य॑द जांनां ॥टेका। 
तन में होती कोटि उपाधि, उल्लटि भई सुख सहज समाधि ॥ 
जमके उल्लटि सया है राम, दुख बिसरया मुख किया विश्राम || 


वैरी उलटि भये हैं मीता साषपत उलदे सजन भये चीता || इत्यादि 
कबीर ग्रंथावली', पद्‌ १९, पृ० &३ 
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निवेरिता का हो जाता है, यहाँ तक कि उसे अपनी झृत्यु तक का भय नहीं 
रह जाता और उसका प्रत्येक कार्य सुखपूर्धक एवं अनायास होने लग 
जाता है । संतों ने इस आदर्श दशा को प्राप्त करने के लिए. किसी बाहरी 
साधन की आवश्यकता नहीं बतलायी है और न इसके लिए किसी काहप- 
निक “धाम” की ही ओर संकेत क्रिया है । इसकी उपलब्धि के लिए 
पहले क्रियी आदश विश्व अथवा आदर्श समाज का निर्मित हो जाना भी 
अनिवान नहीं | व्यक्तिगत रूप से यह जिस किसी को भो चाहे वह जिम 
किसी भी समाज का सदस्य हो, संभव है, आवश्यकता केवल उसके 
जीवन म॑ कायापज्ञट आन तथा उसके स्थायी बने रहने भर को है। 
प्रत्येक व्यक्ति की सफलता अपने निजी प्रयत्नों पर ही निर्भर हैं। जिम 
कारण संतों के अनुमार, आदर्श विश्व का निर्माण किसी संगठन की 
अपेक्षा नहीं करता। संतों ने हमारे लिए क्या किया, का प्रश्नकर्ता 
यदि उनके द्वारा प्रधिष्ठित किसी ऐसी स्वयं सेवकों को टोली की खोज भें 
हो जो सबको बिना बुल्लाये सजग और सचेत करती किरती हो अथवा 
यदि वह उनके द्वारा सुरक्षित किसी ऐसी जड़ी-यूटी का पता लगाना 
चाहता हो जो घर बैठे सभी प्रकार के दुःखों को दूर ऋर सकती हो तो इन 
दोनों ही दर्शाश्रों मे उसे किसी प्रकार का संतोषप्रद उत्तर नहीं दिया जा 
सकता। संतों ने ऐसी कोई भी पकी-पकायी सामग्री नहीं छोड़ो | उन्होंने 
विश्व के उस राजरोेग को पहचानने को चेष्टा की जिस कारण वह 
निरंतर दःख मेला करता है ओर उसका सावधानी के साथ निदान 
किया | वे उसकी दवा का गुण स्वयं अपने ऊपर उसका प्रयोग करके भी 
सिद्ध कर गये तथा उसके समुचित अनुपानों की ओर भी संकेत कर गये। 
हमने न उनपर श्रद्धा की और न अपने ऊपर ही पूरा विश्वास किया 
प्रत्युत सारे कमेलों से अलग बने रहकर केवल इतना ही जानना चाहा 
कि किस किसने अपना दायित्व कहाँ तक निभाया तथा क्‍या किसी 
अन्य की कृपा से भो कोई ऐसा उपाय हाथ लग सकता हैं जिससे सम्रका 
कल्याण हो सके ? 
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संतों ने जिस अपनी घारणा के आधार पर विश्व के प्राणियों पं 
सुख ए4 शांति की प्रतिष्ठा करने का सुकाव दिया था वह भारतीय विचार - 
धारा से बहुत भिन्न नहीं थी और इस विषय को बहुत सी बातें प्रायः एक 
ही समान तक संघत भी कही जा सकती थीं । संतों की विशेषता केवल 
इस बात में पायो गयी कि उन्होंने ऐमपी मान्यताओञ्रों को शास्रानुमोदित 
मात्र न मान कर इन्हें अपने अनुभवों की कसोंटी पर भी कस कर सिद्ध 
कर दिया और इस प्रकार ये केवल कतिपय उद्चवर्ग म॑ लोगों की ही 
वस्तु न रह कर सर्वसाधारणु तक के लिए सुल्लम हो गई | संत लोग स्वयं 
अधिक शिक्षित नहीं रहते थे और साधारण कोटि के समाज में प्रायः 
पाले-पोसे गये होने के कारण वे साधनहीन भी थे। परंतु जिन प्रश्नों का 
समाघान करने का उन्होंने प्रयत्न जिया वे स्वंथा मौलिक होने के कारणु 
अत्यंत सरल ओर स्वाभाविक भी थे | संतों ने उन्हें अपने सहज-भाव के 
साथ समझा और उन्हें उसी प्रकार दूसरों को समभाने की भी चेष्टा की । 
फलतः जो बातें कभी वैदिक साहित्य अथवा प्राचीन संस्कृत के ग्रंथों में 
आने के कारण पहले बहुत गूढ़ ओर अपरिवित जान पड़ती थीं वे ही 
इनकी बानियों में बोधगम्य बन गयीं | उनके प्रति सर्वताधारण की 
उत्सुकता बढ़ने लगी ओर धीरे-घीरे जनभाषा में भी एक ऐसे संत साहित्य 
का निर्माण हो गया जो अपने विषय की गंभीरता में किप्ती से कम न 
था। जो प्रश्न कभी केवल पंडितों एवं विद्वानों के ही लिए उपयुक्त सममे 
जाते थे और जिन्हें शुद्ध शास्रोय मात्र समझा जाता था वे इन संतों के 
प्रयत्नों द्वारा सर्वताधारणु जनता के भी सामने आने लगे और इनका 
समावेश लोक सादित्य तक में किया जाने लगा । 

इस प्रकार संतों ने भारतीय संस्कृति के विकास में अनेक प्रकार के 
सहयोग प्रदान किया | भारतीयों के गूहु दाशनिक सिद्धांत अद्वेतवाद को 
उन्होंने स्बंसाधारण के जीवन तक में घटा कर उसकी वास्तविक उप- 
योगिवा सिद्ध कर दी। केवल इसी के आधार पर धर्म एवं संप्रदायगत 
भेदभाव के साथ-साथ वर्ण एवं जातिगत विषमताश्रों की भी निःसारता 


धप्य 


को प्रमाणित कर विखाया। संतों की इस धारणा के प्रचार का एक 
परिणाम यद्द भी हुआ कि जो विश्व बंशुत्व पहले किसी स्वप्नलोक की बात 
समझा जाता था उसे युक्ति संगत आधार मिल गया और प्रत्येक भारतीय 
को अपमे विषय में आत्मगोरव का अनुभव करने का अवसर मिल गया। 
इसके सिवाय इन संतों की ही कड़ी आलोचनाश्ों के कारण हमारा ध्यान 
एक बार अपनी उस इृष्टि की ओर भी गया जिसके कारण हम अपनी 
फ्थनी' एवं करनी! में सामंजस्थ रखने का सदुपयोग नहीं जानते 
त्रे और हमारा जीवन ढोंगों से भर गया था। संतों ने इस महान्‌ दोष की 
ओर संकेत करके हमें अपनी कई प्रथाओं को सुधारने में भी सहायता 
प्रदान की और इस प्रकार हमारे जीवन में अधिक शुद्धता, सत्यता एवं 
सुब्यवस्था को लाने का भी सुश्रवसर मिल्ल गया । संतों ने अपने सभी कार्य 
साधारण समाज में रह कर और साधारण लोकभापा के ही माध्यम से 
किया जो स्वयं भी उनकी एक बहुत बड़ी देन थी । 


हिंदी संत साहित्य 


साधारण तौर पर प्रयोग में आने वाले संतः शब्द का अ्रभिप्राय 
किसी भी ऐसे महापुरुष से हो सकता है जिसे हम दूसरे शब्दों में साथ, 
सज्जन, सदाचारी, भक्त अथवा महात्मा कहा करते हैं। किंतु संत- 
साहित्य में प्रयुक्त 'सतः शब्द का अथ उससे कुछ भिन्न समझा जाता 
है | यहाँ पर 'संतः शब्द का व्यवृह्र केवल उन्हीं महान व्यक्तियों के लिए. 
किया जाता है जो उक्त गुणों से संपन्न होते हुए अपने कतिपय विशेष 
विचारों और साधनाओ्रों के कारण एक विशेष परपरा के अनुयायी भी 
माने जाते रहे हैं। यह परंपरा स्पष्ट और विशद्‌ रूप से प्रसिद्ध कभीर 
साहब के काल से आरंभ हुई थी और तब से समयानुसार केवल थोड़े 
से परिवर्तनों के साथ आज तक निरंतर चली आ रही है। इसके 
अनुयायी अधिकतर “निगुण पंथी? वा “निर्गनिए? भी कहे जाते हैं। ये 
निजी अनुभव को ही साधना में सबसे अधिक महत्व देते हैं। सादगी, 
सदाचार, त्याग, निर्माकता, हृदय की सचाई और विश्व प्रेम के ही 
बराबर उपदेश दिया करते हैं और नामस्मरण में अब्राघ रूप से लगे 
रहने पर भो अनासक्ति के साथ अपने आवश्यक लौकिक कार्यों के 
'करने से मह नहीं मोड़ते । समाज में इनका मुख्य उद्देश्य आदर्श एवं 
व्यवहार का सामंजस्य रखते हुए उसकी भलाई करना है। इन्हें हर 
प्रकार के आडंबर ओर विडंबनाओं से सख्त परहेज है। संत साहित्य 
'का शब्द भी, काव्य शास्त्र संबंधी छुंद अलंकार, रीति, रस वा गुण दोषों 
के ग्रंथों का ही केवल परिचायक न हो*र, संत परंपरा के श्रनुयायियों 
द्वारा निर्मित की गई समस्त रचनाश्रों के समूह के लिए ह्वी व्यवह्ृयत हुआ 
है। संत साहित्य की रचनाओं में विशेष रूप से सिद्धांत एवं साधनाश्रों 
'का निरूपण तथा प्रतिपादन मात्र आने के कारण उसमें विषय वा भाव 

छः 


पुछ 


' का ही प्राधान्य रहा है। भाषा को गौण मान उसकी ओर अधिक 
ध्यान नहीं दिया गया हें | इसी कारण संतों को रचनाश्रों में अ्रनेक स्थलों 
पर व्याकरण, पिंगल श्रादि की अशुद्धियाँ श्रथवा शैल्ली की शिथिल्षता का 
का पाया जाना कोई आश्चय की बात नहीं । 

हिंदी का संत साहित्य ञ्रभी अधिकतर अ्रप्रकाशित और हस्तलिखित 
ही पड़ा हुआ है श्रौर इसके कृदावित्‌ कुछ थोड़े से ही अंश द्वारा सर्व- 
साधारण परिचित हैं । इसके जानकारों के अनुसार इसका कलेवर बहुत 
विशाल है | हिंदी भाषा में इस विशेष साहित्य की रचना का सूत्रपात एक 
प्रकार से उसी समय हो चुका था जब्न वह स्थयं अपने बाल्यकाल में 
थी; बल्कि इसके मूल बीज का पता हमें कुछ न कुछ उस समय भी लगने 
लगता है, जत्र वह अभी अपभ्रंश के गर्भ में अव्यक्त रूप से वर्तमान 
थी। संत साहित्य को इस दृष्टि से हम हिंदी साहित्य का प्राचीनतम वा 
आ्रदिकालीन अंश भो कह सकते हैं। तब से श्रर्थांत्‌ विक्रम की सातवीं 
शताब्दी के लगभग से ही कतिपय ज्ञीण स्रोतों से मिल कर निकली हुई 
संत साहित्य को धारा मार्ग में थ्रा पड़ने वाले विभिन्न प्रवाहों द्वारा प्रभा- 
वित और पुष्ठ होती हुई पंद्रहवीं शताब्दी से एक स्पष्ठ रूप धारण कर 
लेती है और तभी से उसे एक विशिष्ट नाम देना आरंभ करते हैं। 
संत-साहित्य का जीवन काल तो दीघे है ही, भाषा से सुप्रिचित प्रायः 
प्रत्येक प्रांत के निवासियों से इसका घनिष्ट संबंध होने के कारण, इसके 
क्षेत्र का विस्तार भी कम नहीं है। इसके रचयिताश्रों में यदि दक्तिण के 
मद्दाराष्ट्रीय संत नामदेव हैं तो उत्तर के पंजाबी गुरु नानक देव भी हैं 
अर उसी प्रकार इसके अंतर्गत पच्छिम काठियाबाड़ के निवासी प्राणु- 
नाथ की रचनाएँ संमिलित हैं तो दूसरी ओर पूर्व के विद्यार प्रांत वाले 
दरिया साहब के ग्रंथों को भी उसी प्रकार स्थान मिला है। इतने बड़े 
इस भूखंड के निवासियों के अंतर्गत श्रनेक छोटी-बड़ी जातियाँ है श्रौर 
भिन्न-भिन्न प्रांतों की भिन्न भिन्न बोलियाँ भी हूँ जिन्हें हिन्दी भागा के 
भीतर समाविष्ट किया जाता है। संत साहित्य के निर्माताओं में उक्त दोनों 
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प्रकार की विभिन्‍न प्रकार की जातियों के प्रतिनिधि सम्मिलित हैं | इसमें 
आने वाली रचनाश्रों में उक्त बोलियों के न्यूनाधिक उदाहरण भी मिलते 
हैं। इस प्रकार देश, जाति एवं बोलियों को दृष्टि से भी इस साहित्य 
की विशालता स्वयं सिद्ध है । 

हिंदी संत साहित्य के जिन मूल स्रोतों को ओर ऊपर संकेत किया 
गया है, उनमें योगाचार, तंत्रशासत्र, हठबोग, वाममार्ग आदि संबंधी 
प्रचलित सिद्धांतों एवं साधनाओ्रों पर आश्रित सहजयानी बौद्ध सिद्धों के 
दोहे और चर्यागीतिकाएँ भी आती हैं | इन रचनाओ्रों के साथ हिंदी के 
संत साहित्य का मिलान करने पर स्पष्ट हो जाता है कि बौद्धों की सांप्र- 
दायिक स्वीकृतियों के अतिरिक्त प्रायः खभी बातें केवल शब्दों के रूपांतर 
मात्र के साथ ज्यों की त्यों दोनों में आ जाती हैं | प्रायः वैसे ही विषय, 
वैती ही उक्तियाँ, वेसी ही फटकारें और बैसी ही चेतावनियाँ हैं तथा 
एक ही समान प्रेरणाओं द्वारा प्रेरित हो कठोर उद्गारों के रूप में 
प्रकट की गईं हैं| आगे आने वाले सेश्वरवादी नाथ पंथियों की रच- 
नाओं में स्वभावतः कुछ ओर भी अधिक समानता दिखने लगती है और 
वारकरी संप्रदाय के नर्गृशपंथी महाराष्ट्रीय संतों के हिंदी पदों को देख- 
कर यह स्पष्ट घारणा हो जाती है कि उन रचनाओं के अंतर्गत संत 
साहित्य का विकसित रूप भी कुछ अंशों तक वर्तमान है| कबीर साहब 
के समय तक संत साहित्य की रचनाओं पर जैन साधना, इस्लाम धर्म के 
सूफ़ीवाद तथा रामावत संप्रदाय के भक्तिवाद का भी पूर्ण प्रभाव पड़ 
चुका था। यदि उसमें किसी बात की कमी रह गई भी तो वह भी 
केवल उसमें आने वाली ईसाई मत की कतिपय स्थूल बातें तथा योग 
एवं वेदांत दशन के कुछ विचार या साधना पद्धतियाँ थीं जो आगे 
आने वाले संतों की शिक्षा-दीक्षा, सत्संग तथा अन्य परिस्थितियों के 
कारण उनकी ऋतियों में समाविष्ठ हो गई । आगे आने वाले संतों में से 
कई एक का क्रुकाव कुछ सीमा तक सगुणवाद की ओर भी हो चला था 
जिसके कारण इघर के संत साहित्य में कुछ विषमता के चिह्न आ गये हैं । 
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हिंदी संत साहित्य के निर्माताश्रों में कुछ ऐसी उत्कृष्ट और 
अल्लौकिक विभूतियों का आधिर्भाव हुआ दे जिनके जोड़ के महापुरुषों. 
का अमस्यत्र कहां भी उपलब्ध करना कठिन हे । आदश ओर 
व्यवहार का सामंजध्प संतमत को सबसे बड़ी और महत्वपूर्ण विशेषता 
हू और इसी कारण, देमारे सभी संतों की कथनी एव रहनी 
झथवा करनी की पूर्ण एकरूपता पर विशेष जोर दिया हे, तथा 
इसी कारण उसे स्वयं अपने व्यक्तिगत जीवन के अंतगत कार्य में 
परिणत करके भी दिखला दिया है | खेद है कि हमारे संतों की प्रामाणिक 
जीवमियों से पूर्ण सामग्री नहीं मिलती और जो कुछ इंविदत उनके 
विषय में उपलब्ध है, उनका अधिक अंश .चमत्कार भरी कहानियों 
से ही भरा पड़ा है । किर भी जी कुछ बातें हमारे सामने श्राज तकत्रा 
सकी हैं, उनके अनुसार कम से कम एक मोटे तौर पर ही क्‍यों न हो, 
हम उनके विषय में अपनी घारणा कुछ निश्चित कर लेते हैं और इस 
परिणाम पर पहुँचते हैँ कि उन संतों का जीवन भी वैंसा ही उच्च श्रौर 
उज्बल अवश्य रदा होगा, जैसा कि उनकी रचना में आये हुए विचारों 
द्वारा लक्षित होता है । 

उदाहरण के लिए. कत्रीर सादब की रचनाओं में जो तन्मयता, 
आत्मनिर्भरता, निर्भाक्ता तथा स्पष्टवादिता के भाव प्रकट दोते हैं, उन्हें 
हम उनकी उपलब्ध जीवनियों द्वाश भी प्रमाशित कर सकते हैं ओर 
भली भाँति देख सकते हैँ कि उनके कथन एवं. काथ में किस प्रकार समा- 
नता थी। उन्होंने श्रपने निजी श्नुभवों द्वारा म्राप्त सत्य के आलोक में हो 
अपना सारा जीवन व्यतीत किया श्रीर जम॒तंक जीवित रहे एक सच्चे 
जीवन्मुक्त के रूप में समाज के भीतर कर्तव्यों का पालन करते रहे और 
कैसे ही जीवन यापन के वें उपदेश भी देते रद्दे | उसी प्रकार संत रैदात् 
की निस्प॒हता, गुरु नानक देव की आत्म विस्मृति, दादू दयाल को 
भावुकता प्राणनाथ की प्रेमरूपता, मलूकदास की मस्ती, तुलसी साहब 
की तर्बपटुता, स्वामी शिवदयाल की रहस्यवादिता तथा चरणदास के 
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शुद्ध भक्ति भाव, पलदु साहब का आ्रात्मनिवेदन एवं परमहंस शिवनरायण 
के सदाचार के नमूने हमें उनकी रहनी और रचनाश्रों में एक ही 
प्रकार व्यवह्नत वा उद्धत समझ पड़ते हैं। इन संतों को व्यर्थ के प्रपंचों 
में पड़कर समय व्यतीत करने तथा समाज एवं अपने को भी धोखा 
देने के प्रति बड़ी घृणा थी। ये आध्यात्मिक साधना में निरता रहना, 
आत्मोन्नति का अनुभव करना व्था सर्वत्र ओतप्रोत किसी व्यापक 
 ग्ल्लोकिक वा अनिर्वबनीय शक्ति की उपलब्धि द्वारा अपने भीतर और 
बाहर सब कहीं एकरस पूर्णा आनंद में मग्न रहना तो अपना ध्येय 
मानते ही थे, इसके कारण इन्हें समाज के ह्रीच कतृ त्वपालन में कभी 
बाबा नहीं दीख पड़ी | ये अपनी आध्यात्मिक साधना द्वारा अपने को 
संसार के सुधार वा काययापल्लट के लिए शिक्षित करते थे और इसी 
कारण, इन्होंने मरणोपरांत सुख वा आनंद-प्राप्ति की अपेक्षा वर्तमान 
जीवन में ही रहकर उसके अनुभव का आदर्श सामने रखा। संसार की 
वास्तविकता को समझते हुए भी उन्होंने उससे अलग भाग खड़ा होना 
कभी नहीं चाहा । 

हिंदी साहित्य के अंतर्गत, संत साहित्य के अतिरिक्त, रीति शास्त्र, 
भक्ति भाव, प्रे मगाथा, वीरोल्लास आदि कई प्रकार के आधारों पर की 
गयी रचनाओं का समावेश हैं। इनमें से कम्र से कमर रीतिशात्र और 
बीरोल्लास संबंधी प्रायः सारे ग्रंथ, साहित्यनिरपण अथवा किसी व्यक्ति, 
बंश, वा जाति की अशंसा के उद्दे श्य से ही, निर्मित किये गये मिलते 
हैं| इसीलिए उन में या तो विषयों की निर्धारित सीमा अथवा वर्ण्य 
से अधिक वर्णन, शैज्ञी की ओर ही ध्यान देने की प्रद्ृत्ति दीख पड़ती 
है | इसके विपरीत प्रेमगाथा एवं भक्ति भाव संबंधी साहित्य में या 
तो रिन्‍्हीं सरल सुबोध कहानियों द्वारा गूढ़ प्रेम के रहस्यों का उद्घाटन 
मिलता है श्रथवा राम, कृष्ण वा अन्य उपास्य देवों की गुणावली वा 
चरितावली के बणनों द्वारा व्यक्त को गई भक्ति भावना का प्रदर्शन 
मात्र मिलता है। इस प्रकार ऐसी रचनाओं में मोटे तौर पर देखने से 
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विषय-प्रतिपादन, गुणानुवाद, आत्मनिवेदन वा मनोरंजन के सिवाय 
ओर कुछ भी नहीं दीख पड़ता हैं| इनकी सीमाएँ: एक प्रकार से व्यक्ति 
वा विपय विशेष तक ही संकुचित समभ्ही जा सकती है। इनमें आदर्श 
मानवीय जीवन एवं विश्व कल्याण के उद्देश्य की प्रेरणा द्वारा प्रस्तुत 
की गई रचनाओं का समचित समावेश नहीं पाया जाता। वीरोह्लास 
वाले अंथों में आध्यात्मिकता का अभाव हैं। रीतिशासत्र वाली रचनाश्रों 
के उदाहरणों में आदर्श बा अलोकिक व्यक्तियों को भी नीचे स्तर की 
साधारण श्रेणियों में लाकर उनके साथ खिलवाड़ सा कर दिया गया है। 
प्रमगाथा की कहानियों में, श्रधिकतर श्र गार संबंधी भावों के अ्रति 
प्रबल वा विक्ृत रूपों के प्रदर्शन द्वारा, ग्रंथों का मूल उद्देश्य कहीं- 
कहों लुप्त-सा हो गया है| इसी प्रकार, भक्ति भाव द्वारा अनुप्राशित पदों 
वा प्रबंध काव्यों का भी श्रधिकांश भक्तों की स्वर्ग /विपयक व्यक्तिगत 
आकांक्ाशं की ही पूर्ति करता जान पड़ता है | 

संत साहित्य का निर्माण एक विशेष उद्देश्य को लेकर तथा एक 
विशेष आदर्श को सामने रख कर किया गया है। प्रतिदिन अनुभव में 
आने वाली वस्तुश्रों एवं व्यव्रद्वरों की वतमान स्थिति से अ्रसंतुष्ट हो उनकी 
वास्तविकता का स्थान उपलब्ध करना द्वी उसके निर्माताश्रों का उद्देश्य 
रहा और समुचित आवश्यक साधनों द्वारा उससे पूर्ण परिचित हो, 
उसके श्रनुसार इन्होंने ग्रपना जीवन संबंधी दृष्टिकोण स्थिर किया। 
वस्तुस्थिति की सच्ची परख्र होते ही इन्हें एकमात्र नित्य एवं शाश्वत 
सत्य की अनुभूति हुईं जिस कारण इनके जीवन संग्रंधी सिद्धांतों में 
अआमूल परिवर्तन हो गया श्रोर सारी बातें विशेष रूप एवं रंग में दीख 
पड़ने लगीं । संतों ने अपनी रबनाश्रों के अंतर्गत श्आानेबाली आध्यात्मिक, 
घार्मिक, व्यक्तिगत एवं सामाजिक प्रायः सभी प्रकार की समस्याश्रों का 
समाधान, उसी निश्चित किये गये दृष्टिकोण के अनुसार ही करने की 
चेष्टा की है। उक्त नित्य सत्य के साथ स्वभावतः एकात्मता स्थापित करने 
के कारण इनका आदर्श भी अ्र॒त्यंत उच्च एवं व्यापक बन गया है । 


पे, 


फिर तो परिणामस्वरूप सारा समाज इनका अपना हो गया है। सभी 
प्राणी आत्मीयों को भाँति समझ पड़ने लगे हैं और सारे प्रचलित घर्मो 
के आधारभूत नियम इनके सिद्धांतों की पुष्टि करने लगे हैं। संतों ने 
किसी भी धर्म के मौलिक नियमों की अवहेलना नहीं की है, बल्कि उसके 
अनुयायियों को उन्हें भमली-माँति समझने का अनुरोध किया है। 

यह सच है कि संत साहित्य के प्रारभिक रचयिताओं ने जितना प्रयास 
आध्यात्मिक रहस्थों की ओर ध्यान आकृष्ट करने के लिए किया है, उतना 
मिन्न-भिन्न सामाजिक समस्याओं की उलभ्कनों को सुलझाने की ओर 
नहीं किया है ओर इस दृष्टि से इनका कार्य कुछ अधूरा-पा रह जाता 
है। किंतु साथ ही इस बात को भी ध्यान में रखना आवश्यक है कि 
इनके अनुसार, सर्वप्रथम, वास्तविक स्थिति की जानकारी प्राप्त करना 
तदनुसार अपने मान्य नियमों को निधारित कर लेना ही परम श्रेयस्कर 
है | यदि इसमें सलफता हो गई तो सारी अ्रन्य बातें सहज एवं स्वयं- 
सिद्ध बन जाती हैं। संतों के अनुसार सत्य का वास्तविक ज्ञान तभी हो 
सकता है जब जिज्ञासु के व्यक्तिगत अनुभव में वह पूर्ण रूप से व्याप्त हो 
जाय, जब्र प्रत्येक वस्तु वा दैनिक व्यवहार हमें उसी के द्वारा प्रभावित 
जान पड़े और हमारा सारा जीवन उसी के साथ एकरस वा एकाकार हो 
जाय | इस प्रकार देखने पर इनकी आध्यात्मिक अनुभूति का स्थान 
व्यवहार की रहनी वा करनी से अधिक महत्वपूर्ण होकर कहीं उच्च 
ठरहता है ओर शुद्ध सामाजिक जीवन का वास्तविक मूलस्त्रोत उसी में 
ग्रंतहिंत है। इस तथ्य को न जानकर उसकी उपेक्षा करने से ही सभी 
प्रकार के दःखों का सामना करना पड़ता है। अतएव इन्होंने सर्वसाघारण 
की दृष्टि उसी ओर फेरने की चेश बहुत अधिक की है और सामाजिक 
बातों की ओर जो उसके ठीक हो जाने पर आपसे आप सुधर सकती हैं, 
उतना ध्यान नहीं दिया है। संत साहित्य में मुख्यतया उसके निर्माताश्रों 
के निजी अनुभव उसकी उपलब्धि की साधना तथा उससे होने वाल्ते 
परिणामों का ही वर्णन दै | 


संत साहित्य ओर जेन हिंदी कवि 


जैनागमों एवं बोद्धपिटकों द्वार अनुप्राणित श्रमण संस्कृति वैदिक 
संस्कृति से मूलतः कई बातों में मिन्‍न कही जा सकती है। वैदिक आयों 
की मनोद्वत्ति जितनी दार्शनिक थी उतनी वह नैतिकता की ओऔरोर उन्मुख 
न थी | उपनिषदों मे विशेषतः किसी नित्य शुद्ध चतन्‍्य के दर्शन वा 
ज्ञान को प्रधानता दी गई थी और उनमे निर्दिष्ट मोक्ष का रूप भी 
बहुत कुछ श्रत्पष्ट सा प्रतीत द्ोता था। इसके विपरीत भ्रमण पंरपरा 
वाले गौतम बुद्ध का तल्श्ञान बुद्धिवाद पर आश्रित रहा तथा उनका लक्ष्य 
दख से परम भिश्वति का था ओर इसी प्रकार, तीर्थेकर महावीर भी प्रधा- 
नतः इंद्रिय ब्ृत्तियों के पूर्ण अ्रनुशासन तथा मीलिक मानवीय शक्तियों के 
पूर्ण विकास का ही आदश रखते थे। इन दोनों महापुरुषों का ध्यान 
शुप्क आत्मदर्शन की अपेक्षा “निर्वाणः अथवा अत? की स्थिति उपलब्ध 
करने की हो श्र अधिक रहा। बेदिक आर्यों ने अपने ऐहिक अथवा 
अ्रमुष्मिक दित के भी लिए यज्ञादि कर्मा का अ्रनुषण्ठित होना परमावश्यक 
माना था जहाँ, बीद्ध एवं जैन स्वीकृतियों के अनुसार उन्हें अनावश्यक 
ठहराया गया और उनके लिए विहित हिंसा को सर्वथा हेय भी बतलाया 
गया इसके प्षिवाय बेदिक आरयों ने जहाँ, वेदों को अश्रपोरुपेय मानते 
हुए, उनके प्रमाण तथा ब्राह्मण वर्ग के पौरोहित्य पर अपने धार्मिक 
जीवन को ग्राश्रित रखा था वहाँ, श्रमण संस्कृति के समर्थकों ने उन्हें 
अस्वीकार करते हुए. इसके निमित्त आत्मनिर्भरता को ह्वी अधिक प्रश्नय 
दिया । इन्हें किसी ईश्वर जैसे जगत के निर्माता और नियामक में भी 
कभी विश्वास नहीं रहा जिस कारण ये लोग बहुचा निरीश्वरवादी कहला 
कर भी प्रसिद्ध हुए । 


भ्रमण संस्कृति के समर्थकों की निरीश्वरवादिता वस्तुतः उनके कर्मवाद 
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में निम्रांत अास्था रखने के कारण थी। वे कर्मों के परिणामस्वरूप 
होते रहने वाज्षे जन्मांतर में भी, बेदिक संस्कृति बालों से कहीं अधिक 
विश्वास रखते थे | फिर भी इन दोनों ही वर्गों के लोग सांसारिक जीवन 
के प्रपंचों ते निवृत्तिपाने के भी इच्छक थे। गौतम बुद्ध जहाँ प्रत्येक 
पदार्थ को ज्णिक एवं अनात्म मानकर चलते थे और बेदिक आर्यो को 
जहाँ दृश्यमान जगत की पृष्ठभूमि के रूप में, अनेक में एक होकर विश्व- 
मान किसी सता में भी विश्वास था वहाँ तीर्थंकर महाबीर को जगत की 
च्णिकता एवं आत्मतत्व को एक साथ स्वीकार कर लेने में कोई आपसि 
न थी, उन्हें केवल आत्मतत्व का एकरांतिक रूप मात्र ही स्वीकार नई 
था | इस कारण, उपनिषदों में जहाँ जगत्‌ को उसके अनित्य होने 
ही कारण, दुखमय कहा गया था और इसीलिए आत्मतत्व जैसी नित्य 
बस्तु के प्रति आग्रह भी था और गौतम बुद्ध जहाँ, उसी कारण उसका 
सबंथा निवृत्त हो जाना तक श्रेयसकर समकते थे वहाँ तीर्थंकर महांबीर 
ने न तो उपनिषदों जैसी आत्मतत्व की एकांतिकृता को अपनाया शर न 
बुद्ध जैसा पूर्ण निवृत्ति पर बल देना ही उचित समझा। इनके लिए 
जगत की परिवर्तनशीलता श्रौर आत्मतत्व की नित्यता दोनों ही मान्य 
थी और तदनुसार, इनका मोक्ष भी पूर्ण निद्वत्ति के रूप में न होकर 
मनोविकारों से मुक्ति स्वरूप था।' मोज्ष को उपलब्ध करने की शक्त 
बीज रूप में सब्च किसी के अंतर्गत निसर्गंतः विद्यमान है, किंतु वह सदा 
गत नहीं की जाती । उसके द्वारा अहंत को स्थिति प्राप्त कर जीव सिद्ध 
एवं सर्व ज्ञ हो जाता है जो बोदिक परंपरानुसार केवल इईश्वरत्व की 
दशा में ही संभव हैं | 
जैन धरम आचरण प्रधान है और उसमें श्राध्यात्मिक जीवन की सर्वा 
घिक महत्व दिया जाता आया है । जैनाचार को भी समस्त क्रियाओं का 
मूलाधार अहिंसा में निहित है जिस कारण इसे वहाँ के अशुष्नरत” में सब- 
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प्रथम स्थान प्राप्त है। अहिंसा का सत्य के साथ घनिष्ठ संबंध है और 
इसमें स्रमावतः ब्रह्मचर्य, अस्तेव तथा अपरिग्रह का भी समावेश हो 
जाता हू | योगसाधना के लिए विहित यम? के अंतर्गत भी अहिसा की 
ही गणना सबसे पहले की जाती हैं और सत्य, आदि के नाम इसक्ने 
पीछे लिये जाते हैं। जन धर्म ने अहिंसा, तप एवं संयम का होना मान- 
वीय शक्तियों के समुचित बिक्रास के लिए. अनिवार्य ठहराया है और 
इसके विपरीत आचरण को हैय मानकर उसे कभी न अपनाने का उपदेश 
भी दिया है। दप के द्वारा बाह्य एवं आ्राम्यंतरिक दोनों दी प्रकार का संशो- 
धन हो जाता हे शिसते संगम के अनुसार श्रध्यात्मिक विशुद्धि प्राप्त 
करने में कसी प्रक्रार की बाघा का अनुभव नहीं होता। हमे क्रमशः 
अटद्दिसा की वह आदर्श स्थिति भी उपलब्ध हो जाती है जिसके बल पर 
विश्व की समस्याश्रों का हल किया जाना संभव हैं | अ्तएव, जैन साहित्य 
मे भी हमे इसी प्रकार की आत्यसाधना तथा आचरण शोलता को 
विशेष महत्व दिया गया मित्रता है और वहाँ यज्ञादि के अनुप्ठान, तीर्थ 
यात्रा, भेष धारण, प्रतिमा पूजन जैसे बाह्य साधनों को निरुत्माहित किया 
गया हैं| उसमें इस भावधारा की अभिव्यक्ति का माध्यम भी ऐसी ही 
भाषा को बनाया गया हैं जो सर्व॑जन सुलभ हो ! 

जैन कवियों ने अपनी कृतियों को जन जीबन के श्रति निकट लाने 
के प्रयक्ष में उनकी रचनाशैली को सरल एबं सरस कर दिया है। 
उनमें उक्त प्रकार के आध्यात्मिक जीवन का ही आदर्श प्रतिपादित किया 
गया मिलता दे, किंतु उसका उपदेश एक ऐसे ढंग से दिया गया रहता 
है जिसका गहरा प्रभाव भिना पड्डे नहीं रह सकता ओर हम उस पर गंभी- 
रता के साथ बिचार करने लग जाते हैं| इन कवियों की प्रधंधमयी रच- 
नाथों में प्रधानतः ऐसे पात्रों को ही स्थान दिया गया हैं जो स्वंसाधारण 
के भी लिए परिचित हों श्रौर सर्वश्न केवल ऐसे ही प्रतीक एवं उपमानादि 
के प्रयोग हुए हैं जो सच किसी के देनिक जीवन में उपलब्ध हो सकते 
हों | इनके अनेक उदाहरण हमें जेन मुनियों की उन रचनाश्रों में भी 
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मिलते हैं जो श्रपश्रंश मापा के मुक्तकों में लिखी गई हैं। अपभ्रंश भाषा 
में इस प्रकार के मुक्तकों की रचना बोढ सिद्धों मे भी की है और उनके 
कुछ ऐसे पत्मच संग्रह दोश कोशों एवं चर्यापदों के रूप में उप्लब्ध हैं। 
किंतु उन सिद्धों की कृतियों में अधिकतर तांजिक साधनाओं का भी 
उल्लेग्ब रहा करता है और वे इसी कारण, रहस्यमयी भी बन जाया 
करती है। उनमें बहुधा किसी ऐसी मनःस्थिति की ओर संकेत किया 
गया मिलता है जिसकी प्रतिक्ृृति पूर्णतः उभर नहीं पाती | कभी-कभी तो 
हम उनके शब्दों की पारिभाषिकता की ही उलझन में पड़ जाते हैं, कभी 
उनके प्रतीकों के मृलसख्रोत ढू ढने लगते हैं और कई बार उनके कारण, 
ऐसी प्लभुलेया का भी शिकार बन जाते हैँ जिससे निकल जाना महा 
कठिन जान पड़ता है। उनमे अ्रभिव्यक्त जीवन का रूप भी जितना 
व्यक्तिगत ओर साधनात्मक है उतना नैतिक और व्यावहारिक नहीं क 
जा सकता | 


जैन मुनियों की ऐसी कृतियाँ उनसे कहीं अधिक स्पष्ट और वस्तुसगत 
हैं और हिंदी के संत कवि संमवतः इन्हीं से ग्रधिक प्रभावित हैं। जहाँ 
तक बाह्य आडंबर, अनावश्यक प्रप॑च आदि को आलोचना का प्रश्न है 
इन तीनों वर्गों के कवि एक समान उद्गार प्रकट करते हैं। इन तीनों 
का लछ्षय ऊपरी साधनाश्रों को व्यर्थता एवं कृत्रिम जीवन की परिह्वर्यता 
सिद्ध करना रहता है और ये तीनों प्रायः एक ही प्रकार की तीखी चुभती 
, व्यंगमथी कथनशैली का न्यूनाधिक प्रयोग भी किया करते हैं, किंतु बौद्ध 
सिद्धों की रचनाओं में जहाँ किसी आदर्श स्थिति का केवल स्वप्निल एवं 
वायबीय आभास मात्र ही मिल पाता है वहाँ जैन मुनि एवं संत ठोस 
जीवन का चित्र भी रखते दीखते हैं | दिंदी के संत कवियों ने बौद्ध पिद्धों 
की शब्दावली को अवश्य अपनाया है ओर ये कुछ न कुछ उनकी माव- 
घारा से सी प्रभावित हैं, किंतु ऐसी बातें इन्हें, कदाचित्‌, नाथपंथी 
कवियों द्वारा ही उपलब्ध हुई हैं जो स्वश्ञावतः इनके अधिक सजातीय 
भी कहे जा सकते हैं। नाथ पंथी कवि भी, संतक वियों की ही भाँति 


६० 


किसी श्रनिर्वंचनीय परमतत्व में आस्था रखते हैं ओर वे योगसाधना 
को भी महत्व देते हैं | उनकी रचनाओं में हमें जैन मुनियों की तपोनिष्ठा 
का महत्व भी प्रतिपादित किया गया दीख पढ़ता है। किंतु उनमें जैन 
मुनियों अववा संततीं की भाँति नेतिक जीवन की ओर उतना ध्यान दिया 
गया नहीं जान पढ़ता । हमें उनमें उस्त भक्ति भाव तथा प्रेम साधना का 
भी कोई संकेत नहीं मिलता जिस कारण सं तो की गणना कभी-कभी 
भक्त कवियों में भी कर दी जाती ह । 

संतों के साहित्य में हमें बौद्ध सिद्धों की अटठपटी बानियों के अनेक 
उदाहरण मिलते हैं. और इसमें उनके पारिभाषिक शब्दों की भी कमी 
नहीं | इसमें नाथपंथियों के साध्य शिवतल तथा उसके लिए किसी न 
किसी यौगिक साथना के उल्लेख भी पण्थे जाते हैं । हसी प्रकार इसके 
ग्रंतर्गत हमे वैष्णयों का भक्ति भाव एवं सूक्षियों की जैसी प्रेम की पीर 
भी लक्षित द्ोती हैं । छिंगु इस साहित्य की जो सबमे बड़ी दे है और 
जो इसमें चित्रित श्राध्यात्मिक जीवन एवं नैतिक व्यवहारपरक उपदेशों 
के रूप में उपलब्ध है बह उनमें से किसो के भी अनुरूप नहीं। उसका 
आदर्श यदि कहीं मिल सकता ४ तो बह केबल जैममुनियों की द्वी वाणी 
मे अन्येपणोय है । ये लोग स्पष्ट शब्दों में क: ते ईकि “देव नतों 
देवालय में है न पापाण में हें, न लेप मे दे न चिंत्र में हैं, बह अक्षय 
निरंजन और शानमय शिव समखित वा समभाव बाले के मन में ही 
निवास करता हैं|?" “हे योगी, श्रपना सन निमल्ञ कर लेने पर ही शांत 
शित्र के दर्शन दोते हैं. और वह घन रहित श्राकाश में सूथे की भाँति 
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'दुउ ण्‌ देखते श॒वि सख्िल्ष ए, णुवि लिप्पड णत्रि चित्ति । 
अखउ णिर॑ जणु शाणमउ, सिर संडिउ सझ चितति ॥३२३॥ 


प्रमात्म प्रकाश, ए० १२४ 


पक 


प्रकाशमान होता है |” अतएव, “जिसका मन जीते जी पंचेंद्रियों के ' 
साथ मर गया उसे ही मुक्त मानना उचित है, उसी ने निवाश पथ को 
पाया है |?” तथा 'शागद्वेष का परित्याग करके जो सभी प्राणियों को 
एक समान जानता है ओर इस प्रकार समभाव में प्रतिष्ठित है वह शीघ्र 
ही निवाण ग्राप्त कर लेता हैँ |? आत्मजशानी वही है जो चाहे कोई 
किसी का भिन्न हो अथवा शनत्र हो सब्रके साथ सभी जीवों को एक मानने 
की दृष्टि से व्यवद्ार करता हैं ।* कबीर साहब आदि संत कवियों के भी 
कथन का यही सारांश हैं. और इसी के आधार पर सारे मैतिक आचरण 
की मूलभित्ति खड़ी है। इन जोइंदु, रनिराम सिंह जैसे जैन मुनियों की 
रचनाओं में संत साहित्य की अन्य अनेक गोण बातें भी पायी जाती हैं 
ओर इनको सीधी परंपरा हिंदी के उन जैन कवियों में भी लक्षित होती 
है जो विक्रम की १६वीं से लेकर उसकी १६वीं शताब्दी तक बरात्र 
कविता करते आए हैं | 
' जोइय शिय मणि शिम्मलए, पर दीसइ सिउ संतु । 
अबरि शिम्मलि घण-रहिए, भाणु जि जेस फुरंतु |११६) 
प्रमात्म प्रकाश, पृ० १२० 
*असु जीत सणु झुबउ, पंचेदियहं समाणु । 
सो जाशिज्जदइ मोक्कलड, लदधउ पहु रिव्वाश ॥६२३॥। 
पाहुड दोहा, छ० ३६ 
रशाग्न दोष वे परिहरिवि, जे सम जीव सियंततु । 
ते समसाव परिद्विया, लहु शिव्वा लंहति ॥१००॥ 
प्रमात्म प्रकाश, पु० २४२ 
४उतु वि मित्त, वि अप्यु पर, जीव असेसु वि एड । 
एक्कु करे विण जो सुणइ, सो अप्पा जाणेइ ॥१०४॥ 
वही, एू० २४६ 
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बास्‍्तव में १६ वीं से १६ वीं तक की विक्रम शताब्दी का समय 
विभिन्न स॒ुघार आंदोलनों का युग था। इसके पहले भ ही मक्ति आंदो- 
लनों का सूत्रपात हो चुका था और एक नवीन इस्लामी संस्कृति के संघर्ष 
में आ जाने के कारण, सभी भारतीय घर्मो के अनुयावी सजग होने लगे 
ये | यों तो उन दिनों योरप के भी कई देशों में इस प्रकार के आंदोलनों 
की कमी नहीं थी, किंतु भारतवर्ष भें ऐसी जागपति अधिक व्यापक बनकर 
दौख पड़ी । दिंदू' धर्म के ग्रतर्गत जहाँ वैष्णव संप्रदाय ने विशेष बल 
पकड़ा वहाँ इस्शाम के सूफी संप्रदाय का भी इस समय बहुत अ्रधिक 
प्रचार हुआ | ये दोनों ही संप्रदाय अपने-अपने मूलबर्मों के भीतर किसी 
न किसी प्रकार के सुबारों के पत्नपाती थे । इसी प्रकार हिं? धरम के शैव 
संप्रदाय में भी इस युग में वैसी ही प्रत्रत्ति प्रदर्शित की ओर जैन धर्म 
के अनुवायियों में से भी कई ने सुधार परक संप्रदाय स्थापित किये | 
उदाहरण के लिए. कबीर साइब के मांवः वमभाम य्रिक लॉकाशाह ने 
सं० १४०६ में गुजरात के खतर्गत मूर्ति पूजन के विरुद्ध अपने उपदेश 
आरंभ किये, से० १६४७ के लगभग मध्य भारत मे तार स्वामी ने 
दिगंबर संप्रदातर में अनुयायियों में अपना तारण पथ! चलाया । 
इसी प्रकार सं० १७१० में श्रेतागर संप्रदाव वालों का भी एक पेसा ही 
दूंढिया वा स्थानकवायी नामक साथुमार्ग प्रतिष्ठित हुआ । इसके सिवाय 
प्रतिद्र विद्वान जैन कवि. बनारसी दास से० १६४३-०-६७०० न उत्तर 
प्रदेश में इसके पढे से ही ' तेरापंथ! संशक एक सुधार परक आंदोलन 
का प्रचार आरंभ कर दिया था। फर्मतः गन मुनिर्यों को ऐसे वातावरण 
में और भी श्रधिक प्रोत्ताइन मिला ग्रर उनकी स्चनाओं में संत साहित्य 
संबंधी अनेक बातों के उदादरण मत्ुर सात्रा में दीख पड़ने लगे। इनमें 
न केवल उसके साथ बस्य विंपय का ही साम्य लक्षित हुआ श्रतितु | 
भाषा एवं वर्णन शैली तक में भी श्रपूर्त साइश्य पाया गया । 

जैन कयि बनारसी दास काव्य रचना में ख्र्य अ्रत्यंत निषुण रे 


ओऔर उनकी भाषाभिव्यक्ति एज शब्दयोगना दोनों ही से 4था प्रशंसनीय 


द््रे 


हैं। वे अपने समकालीन संत कवि सुंदरदास की भाँति गूढ़ु से गूढ़ 
दाशनिक विषयों को भी अयनी रचनाओं में बड़ी सफलतापूर्वक प्रकट 
कर देते थे | उन्हें अपनी भाषा पर पूर्ण अधिकार था और वे काव्य- 
शास्त्र के नियमों से भी पूर्ण परिचित थे | उनकी उपलब्ध कृतियों में 
अनेक ऐसे स्थल आते हैं जहाँ की शब्दातली एवं मुहावरे तक कबीर 
साहब जैसे संत कवियों को रचनाओं में पाये जाते हैं | उदाहरण के लिए, 
वे कहते हैं--- 
चेतन तू तिहु' काल अकेला, 

नदी नाव संजोग मिल्ने ज्यों, त्यों कुटंब का मेला | टेक ॥ 

यह संसार असार रूप सब, ज्यों यह पेखन खेला ! 

सुस संपत्ति शरीर जल बुद बुद, बिनसत वाहीं बेला || 

>< २६ ५८ 


कहत बनारसि मिथ्या सत तज, होय सुगुरु का चेल्ला। 
तास वचन परतीत आन जिय, होह सहज सुरम्तेला | २ ॥ 
आर यहाँ पर संत साहित्य की वर्णन शैल्ली से कोई अंतर नहीं दीख 
पड़ता । इसी प्रकार वे फिर अन्यत्र भी कहते हैं-- 
भांदू भाई समुझ शबद मह मेरा, 
जो तू' देखें इत आंखिन सो, तारे कछु, न तेरा || टेक ॥ 
ए आंख अमही सो उपजी, अमही के रस पागी। 
जहँ जहँ अम तहं तहं इनको श्रम, तू' इन ही को रागी॥ 
तेरे इग सुद्बित घट अम्तर, अन्धरूप तूं डोले । 
के तो सहज खुले वे आंख; के गुरु सकृति खोले |5॥ * 
तथा, 


)बनारसी विलास, जयपुर खं० २०११, एू० २२३ 
* बही, ० २३४-<* 
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वादितव को कर सोच जिय, मन से || ४क || 
बज किया व्यापारी तंगे, टांडा लादी भारी ऐ | 
ग्ेष्ठी पंज्जी जूथा खेला, आखिर बाजी हारी र | 
८ २५ ८ 
एल अनारसि सुनि भवि प्राणी, यह पद छ निरदाता रे | 
ज.बए सरग कियो सो जाहाँ, सरपर काल विशादा २ || ३० ॥* 
इसी प्रकार कॉब बनारसी दास ने अपनी एक रचना अश्रध्यात्म 
गीता फे अ्रेतगंत दांपत्यभाव के अनुसार वर्णन किया है जिसमें कबीर 
माह की भावधारा के साथ ही साथ उनकी शब्दावली तक से विचित्र 
साहश्य दीख पड़ता हूं उसकी कुछ पंक्तियाँ इस प्रकार हैं। 
मेरा मद का प्यारा जो भिक्षे, मेरा सहज सनेंही जो मिले |टेक)) 
८ »८ 
3 व्रिप्ठिन पिय के अधीन, यो तलफो ज्यों जल बिन मीन |१॥ 
बाहिर देख तो पिय दूर, घट देखे घट में भरपूर |॥४॥ 
घट भाहि गुप्त रहे मिराधार | बचन अ्रगोचर मन के पार ॥९॥ 
अ्रलख अमृरति चरण न कोय, कबग्रधो पिय को दर्शन होथ |६॥ 
शुग़म सुपंथ निकट है ठोर, अंतर आउ विरष्ठ की बोर ||७॥ 
जज देखें पिय की उनहार, तनमन सर्वस डार। बार |<5॥ 
होड़ सगन से द्रसन पाय, ज्यों दरिया में बंद समाय ॥६॥| 
पिय को मिल्लों प्रपनपो खोय । श्रोला गक्लि पानी ज्यों होय ||१०॥ 
मैं जा हू ढ़ फिरी सब ढ।र२, पिय के पटतर रूप न और ||१॥॥ 
पिय जग नायक पिय जग सार, दिय की सश्टिसा श्रगम अपार ॥१२॥ 
बसों सदा में पिय के गाउ, पिय सञ्ञ ओर कहां में जाउं ॥१७॥ 
१2 4 ०५ 
१ ग्रो० राजकुमार जैन, ध्रध्यात्म पदावस्ती, काशी, सर १३१५४ ३०, 
पू० २०३०४ 
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पिय मोरे घट, में पिय म्राहिं। जल तरंग ज्यों द्विविधा नाहिं ||१६१॥* 
जहाँ जान पड़ता है कि ये जैसे कच्ीर साहब के राम? वा साहब? के 
ही संबंध में अपना विरहभाव प्रकट कर रहे हों जो वस्तुतः सही नहीं है । 
इसके सिवाय इन्होंने अपनी एक रचना 'हेल्ली” में मी जो सुपति? एवं 
'कुमति! नाप्क दो पत्नियों का वर्णन रूपक द्वारा किया है वह बहुत 
कुछ संतमत का ही भाव लिए! हुए है ओर उसको भी शब्दावली पर 
संत साहित्य की छाप लगी है | ये वहाँ उन दोनों की ठुलना के साथ 
आरंभ करते हैं और उन दोनों में एक संत्तिप्त वार्तालाप करा कर उसके 
अंत में, इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं । 
हिय आंगन में अस तरू, सुरति डार गुण पात । 
मगन रूप है लहलहे, बिना दन्द हुख बात ॥१९०॥|४ 
कवि बनारसीदास ने अपनी उपयक्त रचना “अ्रध्यातम गीत! की ही 
दूसरी पंक्ति में लिखा है। 
ग्रवधि अयोध्या आतसम राम । सीता सुमति करे प्रणाम ||? 
ओर उन्होंने अ्रन्यत्र, अपने एक पूरे पद में ही रामायण? की कथा के 
युद्ध प्रसंग का रूपक बाँध कर विवेकशील पुरुषों के भीतर प्रायः जागत 
होते रहने वाले अंतद्वद्व का बड़ा सजीव चित्रण किया है। वे उस पद्‌ को 


विराजै रामायण घट माहिं । 

मरमी होय मरस सो जाने, म्रख माने नाहि ।|टिक।| 
से आरंभ करते हैं तथा राम-रावण युद्ध वाले प्रमुख पात्रों के नाम लेते 
हुए उनके लिए भिन्न-भिन्न उपमानों की सृष्टि करते हैं श्रोर, इसी ढंग से 
उसकी अन्य प्रासंगिक बातों का भी उल्लेख करते हैं | इस पद में भी 
“आतम? ही राम है और 'सुमति' ही सीता है। किंठ यहाँ पर 'विवेकः के 


नललमव्कमकनन्‍नकट 


बनारसी विल्लास; पृ० १४६-१६२ | 
“वही, छू० १८०-१ उचही, छु० १४६ 
पू ५ 
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रणत्षेत्र में संग्राम के छिड़ने, धारणा! की आग में 'मिथ्यामति? की लंका 
के भस्म दोने, अ्ज्ञान! विषयक राक्ुस कुल के भी नष्ट हो जाने, दुराशा” 
की मंदोदरी के मूर्छित दो पड़ने तथा इसी प्रकार “राग? एवं 'द्वं ष! नामक 
दोनों सेनापतियों के जुऋने एवं संशय! गढ़ के विध्वस्त हो जाने का 
भी सांगरूपक द्वारा वर्णन किया गया है। अंत में कहा गया है, 
दृद्द विधि सकल साधु घट अंतर, होय सहज संग्राम | 
यह विवद्वार दृष्टि रामायण, केवल निश्चय रास ॥५॥' 
जिससे स्पष्ट है कि कवि का उद्देश्य यहाँ पर केवल शुद्ध नैतिक समस्या 
के ही रूप का अंकन करना रहा होगा। 
परंतु इनसे प्रायः दो सी बर्ष पीछे श्रपने घट रामायन! ग्रंथ की 
रचना करने वाले हाथरस के संत तुलसी साहब ने पूरी रामायण” को 
कथा का रझूपक एक दूसरे प्रकार से ही बाँधा है। इनके उसी अंथ से 
पता चलता हैं कि ये अपने को प्रसिद्ध गो० तुलसीदास से अ्रभिन्न सममते 
ये और इनका कहना था कि मैंने उस रूप में जिस रामायण, राम चरित 
मानस! की रचना की थी उसका मर्म और ही दे। “मानस” में जिस कथा 
का वर्णन किया गया षृ वह, इनके अनुसार, बे'बल एक रूपक मात्र है। 
जिसका स्वष्टीकरण ये, 'घट रामायण? द्वारा करते हैं। ये वहाँ पर कहते हैं, 
घट में सुरति सेल जस कीन्हा। कागभुसुंड भाखि तस दीन्हा॥ 
काग भुसुंड कितहई नि भयऊ | तुलसी सुरति सेल तन कहेऊ ॥ 
काग सुसंंड काया के मांही । राम रमा सुख पैठा जाई ॥ 
तुलसी ताकी गति मति जानी | रामायन में कोन्दह बखानी || 
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सरजू सुरति अवध दस द्वारा ।ये घट भीतर देखि निहारा | 
रादन कंभ लंकपति राई। त्रिकुटी बह बसे तेहि मांही | 


जपजकशल / के. 20९ ७ मंब्क अफान क्ररेकपकमॉकी लक मे. ५ 


)बनारसी विज्ञास, ४० २३३ 
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रावन ब्रह्म कहा हम जोई | त्रिकुटी छ्लंक ब्रह्म है सोई ॥ 
मंदोदरी भभीषन भाई । इंद्रजीवत सुत ब्रिकुटी सांही | 
५८ >< >< 


रावन राम सकल परिवारा। ये घट भीतर चुति चुनि मारा |” 

जिससे पता चलता है कि ये किसी राजयोग जैसी साधना की चर्चा कर रहे 
हैं | इनके यहाँ रामायण” के कई पात्र केवल “मन? के ही विविध रूप 
दर्शाते हैं। अतएव, 'घट रामायन' में जहाँ रामायण की कथा 'सुरति 
सैल” के आधार पर बतलायी गयी है, वहाँ बनारसीदास के पद में वह 
“विवहार हष्टि? से ही आती है। 

बनारसीदास के समकालीन एक जैनकवि पंडित रूपच॑द भी थे 
जिन्हें वे गुरुवत्‌ मानते थे और बहुत बड़ा विद्वान भी समझते थे | रूपचंद 
की एक रचना 'परमार्थी दोहा शतक' नाम से प्रसिद्ध है जिसके कई दोहे 
जैन मुनियों की स्वनाओं का अनुसरण करते हैं और जिन्हें हम संतों की 
पंक्तियों के भी सर्वथा अनुकूल भाव व्यक्त करते हुए पाते हैं। उदाहरण 
के लिए. उनके दो दोहे इस प्रकार हैं, 


चेतन चित परिचय बिना, जपृतप सबे निरत्थ | 

कन बिन तुस जिमि फटकते, आच कछू न हत्थ || 

अमते भूल्यों अपनपी, खोजत किन घट माहि । 

बिसरी वस्तु न कर चढ़े, जो देखे घर माहि ||* 
बनारसीदास के अ्रनंतर विक्रम की अठारहवीं शताब्दी में भी अनेक 
ऐसे जैन कवि हुए. जिनकी रचनाओं में इस प्रकार की बातें मिलती है। 
भैया भगवती दास का रचना-काल सं० १७३१ से सं० १७५५४ तक माना 


)घट रामायन, १०. ४२-३ एवं ३१४-४ 
२कामता असाद जेब : हिन्दी जेन साहित्य का संत्षिप्त इतिहास, 
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जाता है। ये भी एक उच्च कोटि के भतिभाशाली कबिथे। इनकी 
रचनाओं में 'थ्रातम” रस चाख्यी में अदभुत, पायो परमदयाल?,* तथा 
“चेतहु चेत सुनहु रे गया, आप दी श्राप संभारो”* जैसी अनेक पंक्तियाँ 
पायी जाती हैं। इनके समकालीन भूधरदास की पंक्तियाँ इनसे और भी 
अधिक स्पष्ट है श्रीर इनकी वर्गनशैली भी बहुत कुछ कबीर साहब 
का अमृसरण करती हैं। इनकी ऐसी रचनाओ्रों को कुछ पंक्तियाँ इस 
प्रकार हैं, 

भगवंत भजन व्यों भूलारे |टेकों। 

यह संसार रैन का सुपगा, तन घन चारि बबूलारे ॥१॥ 

इस जीवन का कोन भरोसा, पायक में तृण पूलारे । 

काल कुदार जिये सिर ठाड्ठा, क्या समझे मन फूलार ॥२॥ * 
श्रौर, 

अंतर उज्वल करना रे भाई ! 

कपट कृपान तर्ज नहिं तबत्तों, करनी काज न सरनारे । 

याहिर भेप क्रिया उर शुचि सा, कीये पार उतरनारे | 

नाहीं है सब लोक रंजना, ऐसे वेदन वरनार ॥ 

कामादिक मल सो मन मेला, भजन किये क्या तिरनारे । 

'भूधर! नील बसन पर केसे, केसर रंग उद्धरनारे ॥ ४ 
तथा, 

न ठगिनी माया, में सब जग खाया । 
डुक विश्वास किया जन तेरा, सो मूरख पिछुताया ॥ 
>< >८ > 
१क्रामता प्रसाद जेन : दिंदी जैन साहित्य का संक्षिप्त इतिहास, 
० २४२०-४४ 
* अध्यात्म पदावली, पृ० ३६ प्रस्तावना!' वही, ए२ ६४ 
डबह्दी, घू० दछ-७० 


ध्द्६्‌ 


केते कंथ किये हे कुलटा, तो भी मन न अधाया । 

किस ही सों नहिं प्रीति निबाही, वह तजि ओर लुभाया ॥ 

भूबर” ठगत फिरत यह सबको, भोदृ" करि जग पाया । 

जो इस ठगनी का ठग बेढे, में तिसको सिर नाथा ॥ 
इसके सिवाय कवि भूषरदाप्त के पद संग्रह” में एक ऐसा भी पद आया 
है जिसमें चरखे का रूपक है। इसकी कुछ पंक्तियाँ इस प्रकार हैं, 

चरखा चलता नहीं, चरखा हुआ पुराना |थेक!| 

पग् खूंड दुअ हलन लागे, उर मद्रा खखराना | 

छीदी हुई पाखंडी पसली, फई नहीं मन साना ॥१॥ 

रसना तकली ने बल खाया, सो अब केसे खूंटे । 

सबद सूत सूधा नहिं निकसे, घड़ी-घड़ी पत्र हूटे |२॥ 

>< ८ >< 

मोटा मेंहीं कातकर भाई, कर अपना सुरम्तेरा । 

अंत आग में इंधन होगा, भूघर! समझ सबेरा ॥९|॥ * 

जैन कवि आनदधन कदाचित्‌, इन दोनों कवियों से कुछ पहले हो 
चुके हैं । इनकी दो पुस्तकें इस समय उपलब्ध हैं जिनमें से आनंदघन 
चौबीसी” के अंतर्गत चौब्ीसों तीर्थंकरों की प्रशस्ति लिखी गयी है और 
“अआनंदधन बहोत्तरी' में विभिन्न धामिक विषयों पर पदों की रचना की 
गयी है। इन दोनों में से, विशेषतः दूसरी में, अजपा?, अनहद?, 
अवधू?, 'सुरतः, समाधि! और “ब्रह्म अग्नि परजाली? जैसे शब्दों या 
समूहों की संख्या अधिक दीखती है। इनका एक प्रसिद्ध पद्‌ भी इस रूप 
में उपलब्ध है, 

राम कहो, रहमान कहो कोठ, कान कहो महादेव री । 

पारसनाथ कहो, कोउ अक्या, सकल ब्रह्मा स्वयमेवरी ॥ 
” अध्यात्म पदावली, ए० ७२-३ 
* हिन्दी जैन साहित्य का संज्षिप्त इतिहास, पु० १७६ 
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भाजन भेद कहावत नाना; एक सृत्तिका रूप री । 
तैसे खंड कल्पना रोपित, आप अर्खंड सरूप री || 
निजपद रमे राम सो कहिए, रहिम करे रहिमान री । 
कर्ष करम कान सो कहिए, महादेव निर्वाणरी || 
परसे रूप पारस सो कट्टिए, ब्रह्म चिन्हें सो अह्यरी । 
इंहि विधि साथो आप शआनंदधत, चेतनमय निष्कमरी ॥६६॥* 
जिसमें चेतन के लिए दी गयी विभिन्न संज्ञाओ्ं की चर्चा की गई है। 
इसकी वरशन शैली ठीक संतों जैसी ही लगती है और बह, संभवतः 
उसके प्रभाव से प्रभात्रित भी है। इसी प्रकार इम एक अ्रन्य जैन कवि 
द्यानतराय जन्म सं० १७३३ की भी निम्नलिखित रचना में इस बात 
का एक स्पष्ट उदाहरण पाते हैं; जैसे, 
अब हम अमर भए न मरे || 
सब कारन मिथ्यात दियो तज क्योंकरि देह घरग || 
उपजे मरे काल तें प्रानी, तात॑ काल हरेगे । 
राग द्वप जगयंध करत हैं, इनको नाश करगे। 
देंह विनाशी, में अविनाशी भेद ज्ञान पकरंगे । 
नाशी जासी हम थिरवासी, चोखे हैं निखरगे | 
मरे झर्नत बार बिन समझे; अ्रब सब दुख बिसरगे | 
थानत मिपट निकट दो अक्षर, बिन सुमरे सुमरगे ॥४५॥| 
इस पद को पढ़तें हो हमे कबीर साहब का वह पद स्मरण होता है 
जिसका आरंभ हम ने मरे मरिददे संसारा, इमके मिल्या जियाबन हारा? से 
होता है ।९ ऐसा ही इनका एक दूसरा पद नीचे लिखे अनुसार है जिसके 
साथ संत रैदास जी के पद का झ्राश्यवजनक साम्य दीखता दे । जैसे 


) अध्यात्म पदावली, पृ० २७२-३ “बह्दी, पु० १६२ 
कबीर अंधावली, पद ४४, १० १०२ 
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ऐसो सुमिरन कर मेरे भाई, पवन थ॑मे मन कितहुँ न - जाई || 
भ८ >८ >< 


सो तप तपो बहुरि नहि तपना, सो जप जपो बहुरि नहिं जपना । 
सो बत घरो बहुरि नहिं धरना, ऐसो मरो बहुरि नहिं मरना ॥* 
संत रैदास जी का पद्‌ इस प्रकार मिलता है, 


शेसा ध्यान घरों बरो बनवारी।| मन पवन दे सुख मन नारी |टेक|| 
सो जप जपों जो बहुरि न जपना । सो तप तपों जो बहुरि न तपना ।॥|१॥ 
सो गुरु करों जो बहुरि न करना । ऐसी मरों जो बहुरि न मरना ॥ह॥ 
यहाँ पर द्यानतराय दूसरे को उपदेश दे रहे हैं जहाँ रैदास जी अपने 
विषय में वर्शन कर रहे हैं, किंतु दोनों ही कवि लगभग एक ही प्रकार की 
साधना की ओर संकेत करते हैं । 


संतों एवं जैनकवियों की रचनाओं में पायी जाने वाली इस प्रकार की 

समानता के कुछ उदाहरण हमें उन्नीसवीं शताब्दी में भी मिलते हैं। 
पंडित दौलत राम उसी शताब्दी के प्रथम चरण में वर्तमान थे और एक 
अच्छे विद्वान थे । इन्होंने अपने एक पद्‌ में इस प्रकार कह है, 

हम तो कबहूँ न निज घर आये । 

पर घर फिरत बहुत दिन बीते, नाम अनेक धराये | 

>< >८ ८ 

यह बहु मैल भई हमरी फिर, कहा काज पछताये ! 

'दौल' तजो अजह विषयन में, सतगुरु वचन सुहाये ॥ 
जो संतों को ही वर्णशन-शैली का स्मरण दिलाता है। इसी प्रकार इस 
काल के एक अन्य जैन कवि बुधजन हैं जो नीतिपरक रचनाश्रों के 


' श्यात्म पदावल्ी, पु० २६७ 
र्रेदास जी की बानी, ए० २६-२७ उश्रध्यात्म पदावली, पु० २३ 
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निर्माणों में भी बहुत प्रसिद्ध हैं| ये भी अपने एक पद में कबीर साहब 
की भाँति कहते हैं, 
... करजें हो जीव, सुकृत का सौदा करले, 
परमारथ कारज करले हो । 
८ ><  >< 
व्यपारी बन आहुयो, नर भव हाट संस्कार । 
फल दायक व्यापार कर, नातर विपति तयार || 
मोह नींद माँ सोचता, डूबी काल अटहूद । 
बुधजन क्यों जागे नहीं, कर्म करत हे लुट ॥' 
जम कवि ज्ञानानंद की रचना में भी हमे ऐसा स्वर सुन पड़ता है। 
इनकी एक चेतावनी की पंक्तियाँ इस प्रकार हैं, 
भोर भयो, उठ जागो, मन॒ुवा साहब नाम रूभारो |टिका। 
सू्ता सूर्तां रत त्रिह्ठानी, अब तुम नींद निवारों । 
है दा कु ८ 
खिन भर जो तू” याद करोगे, सुख निपजैगी सारो । 
येला बिसयां है पछतावे, क्यूं कर काज सुधारो | 
परंतु उपयु क्त प्रकार की श्रनेक समानताश्रों के रहते हुए! भी संतों 
एवं जैन कवियों की रचनाश्रों में बहुत कुछ अंतर दीख पड़ता है । संत 
कवि जहाँ अधिकतर श्रशिक्षित और अ्रनभिज्ञ थे वहाँ जैन कबियों के 
बिषय में ऐसा नहीं कहा जा सकता । फलतः दोनों वर्ग वालों की रचनाश्रों 
में न केबल परिमार्जित भाषा के प्रयोग के ही अंतर है, श्रपितु उनमें 
वर्ण्य विषय संग्रंधी भिन्नता भी आ गयो है। जैन कबि जहाँ अपने धर्म 
विशेष की मान्यता तथा उसकी परारिभाषिक शब्दावली को ओर भी खभा- 
बतः आकृष्ट हो पड़ते हैं वर्षा संत कवियों में वैसी बात लक्षित नहीं होती। 


* अ्रध्यर्म पदावसत्री, प्‌ू० २४८ ' बरही, पृ५० २७० 
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ये अधिक से अधिक ऐसे समनन्‍्वयवादी ही कहे जा सकते हैं जिनकी भाव- 
धारा में विविध धर्मों में विषय धर्मो एवं दश नों के विचार स्त्रोत आकर 
मिल गये द्ों | इसके सिवाय संतों की बानियों में जहाँ किसी अनिरवंचनीय' 
सत्ता की ओर भी संकेत जान पड़ता वहाँ जैन कवियों के लिए वह वस्तुतः 
कोई अनुपम आदश मात्र ही है। अतएव संतों की एक पुथक पर॑परा-सी 
बन गयी है जो जैन, बोद्ध, वेष्णव, शेव, सूफ़ी अथवा किसी भी धर्म: 
वा संप्रदाय से भिन्न कद्दी जा सकती है। 


भोजपुरी के संत कवि 


भोजपुरी बुत: उत्तर प्रदेश के कतिपय पूर्वी जिल्लों तथा भिह्र 
प्रांत के पश्चिमी भाग की भाषा है। इसी कारण इसके आदर्श रूप 
का ज्षेत्र बलिया, गाजीपुर, श्राजमगढ़, देवरिया, बनारस, मिर्जापुर, 
जीनपुर तथा शाहाबाद, सारन, चंपारन जैसे वर्तमान जिलों के न्यूनाधिक 
श्रेशों तक्क सीमित समझा जा सकता हैं । यह भूभाग चिरकाल से विचार- 
स्वातंत्य के प्रेमी, करतिकारी, साइसी, निर्भीक और स्पष्टवादी व्यक्तियों का 
कार्यक्षेत्र बना रहता आया है और इसमें अनेक महापुरुषों ने जन्म ग्रहण 
भी किया है। महात्मा गौतम बुद्ध ने, सर्वध्रथम, यहीं के ऋषिपत्तन सार- 
नाथ में अपने विचारों को उपदेश के रूप में प्रकट किया था और यहीं 
की काशी नगरी मे सुदूर प्रांतों तक के महान आचायों ने समय-समय 
पर शाकर अपने-अपने मतों के महत्व को कस्तीटी पर कसमे तथा 
तदनतर उनका प्रचार करने की चेष्टा झाज तक अनेक बार की है। 
इसी प्रदेश के निवासी प्रसिद्ध पठान शेरखां ने मुगल बादशाह हुमाय॑ को 
परास्त किया था और यहीँ के बाबू केतर सिंह ने ब्रिटिश साम्राज्य के 
विरुद्ध मोौचा लिया था | इसके सिवाय निगनिया संतों की परंपरा को सर्व 
प्रथम मुब्यवस्यित रुप देने वाले तथा अपने पीछे आदि संत? तक के नाम 
से विख्यात कप्रीर साहब के जन्मस्थान का गौरव प्रात करने वाली भूमि 
भी इसी प्रदेश का एक श्रंग हैं । 

संत कबीर साहब के जीवन काल का सर्वाधिक अ्रंश, कदाचित्‌ काशी 
में ही व्यतीत हुआ था श्रोर यद्यवि सारी रचनाश्रों की भाषा को श्राज 
देम भोजपुरी का नाम नहीं दे सकते फिर भी, इसमें संदेह नहीं कि उनकी 
अनेकानेक मःत्वपूर्ण पंक्तियों का प्रचलित रूप हमें उन्हें मूलतः भोजपुरी 
ही ठहराने की ओर प्रवृ्त करता है। कबीर साहब ने अपनी बोली को 
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स्वयं भी पूरबी नाम दिया है जिसका यदि आध्यात्मिक अर्थ न लगाया 
जाय तो वह भोजपुरी का बोधक हो सकता है। कत्रीर साहब के भोजपुरी 
आषाभाषी होने का एक परिणाम यह हुआ कि उनके मत को स्वीकार 
करने वाले अन्य क्षेत्रों के संतों ने भी उनके अनुकरण में इस बोली को 
महत्व देना आरंभ कर दिया ओर वे इसमें अपनी रचनाएँ. तक करने 
लग गये । कहा जाता है कि कत्नीर पंथ की छुतीसगढ़ी शाखा के प्रवतक 
घर्मदास वर्तमान विध्यप्रदेश में अवस्थित बांधोगढ़ के मूल निवासी थे । 
किंतु उनकी उपलब्ध रचनाश्रों को देखने से पता चलता है कि उन्होंने 
बहुत से अपने पदों का निर्माण भोजपुरी में ही किया था। पीछे इनके 
अन्य अनुयायियों ने भी उन्हीं का अ्रनुतरण किया और अपनी अनेक 
संदर पक्तियाँ इस भाषा में ही प्रस्तुत कीं । 

कब्रीर साहब की ही भाँति इस प्रदेश के निवासी एक संत रामानंद 
भी थे जिनका निवास स्थान पटना (जिला गाजीपुर) था । इनके अलावा 
इनके शिष्य दयानंद के भी किसी पद का पता नहीं चलता और न इन 
दोनों में से किसी के जीवनबइत्त का ही हमें कोई परिचय मिलता है। 
परंतु जहाँ तक दयानंद की शिष्या बावरी साहिबा के विषय में उपलब्ध 
संकेतों से पता चलता है, उनका एक पुथक्‌ संप्रदाय ही चल पड़ा जो 
आज तक बावरी पंथ के नाम से प्रसिद्ध है और जिसके अनुयायियों के 
अनेक मठ आज भी वर्तमान हैं। बावरी साहिबा के प्रमुख शिष्य बीरू ' 
साहब थे जिनकी रचनाओं से पता चलता है कि वे किसी भोजपुरी गाँव 
के ही निवासी थे और उनकी शिष्य-प्रशिष्यों की परंपरा में भी बहुत से 
ऐसे संत हुए जिनका निवासस्थान इसी क्षेत्र का ही कोई न कोई नगर 
वा गाँव था | बूला साइबर तथा शुलाल साहब भुरकुड़ा जिला गाजीपुर के 
रहने वाले थे और इन दोनों द्वारा रचे गए भोजपुरी परों की संख्या बहुत 
बड़ी है। इसी प्रकार संत गुलाल साहब के शिष्य और जिला आजमगढ़ 
के निवासी भीखा साहब को भी बहुत-सी रचनाएँ भोजपुरी भाषा में पायी 
जाती हैं | इन संतों को कविता में पूरा ओज है और इन्होंने अपनी 
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भोजपुरी रचनाओं में साधु का भी प्रचुर मात्रा में समावेश कर दिखाया 
है। इनसे भी ओष्ठ भोजपुरी कब्रिता संत पतल्रदूदास की कही जा 
सकती है जो वल्तुतः फैजाबाद जिले के निवासी थे | किंतु जिन्होंने अपने 
दादा गुर भीखा साहब एवं उससे भी अधिक संत कपीर साहब के अनु- 
सरशा भे अत्यंत राजी पंक्तियों की रचना कर डाली है। 

भोजपुरी प्रदेश के द्वी गाजीपुर नगर के भिवासी संत दुखहरन भी 
ये जिनकी रचनाश्रों में से पुदपावर्ती! नाथ को एक ग्रेमगाथा तथा 'भक्त- 
माज' नामक एक अन्य गअ्ंथ भी उपलब्ध है। इन दोनों में ही कहीं न कहीं 
हमे भोजपुरी भाषा के उदादरण मिल जाते हैं। जहाँ तक पता है, इन्होंने 
स्वयं कोई भी पंथ नहीं चलाया, र्क्किं तु हनओे शिक्य शिवनारायण के नाम 
पर आज तक शिवनागयणी संप्रदाय प्रचलित हैं जिसके अनुयायी लाहौर, 
कायुल, कलकत्ता, बंबई तथा सुदृर दक्षिण श्रफ्रीका तक अच्छी संख्या में 
पाये जाते हैं | संत शिवनारायणु का जन्म बलिया जिले के चंदबार गाँव 
में हुआ था और उन्होंने लगभग एक दर्जन ग्रंथों की रचना की है। 
इनकी भोजपुरी रचनाएँ अधिकतर पर्दा के रूप में पायी जाती हैं श्रोर वे 
हरिजनों के समाज में बड़े प्रेम श्रीर घड़ल्‍्ले के साथ गायी जाती है। 
बलिया जिले के ही चंदाडीह गाँव के निवासी रामचंद्र पंडित भी थे 
जिनके शिष्य नवनिविद्ामस ने सीतारामी संप्रदाय का प्रचार किया | इस 
संप्रदाय के अ्नुयायियों में भी हरिभंबक, जयकृष्ण आदि कई संत कवि 
हो गए हैं जिसकी कुछ भोजपुर रचनाएँ. भो उपलब्ध हैँ। इसी प्रकार 
बलिया जिल्ले के कारों ग्राम निबासी एक बाद्या शिवराम भी हों गए है 
जिनकी पुस्तक भक्त जयमाल में हमे भोजपुरी की पंक्तियाँ मिलती हैं । 
इनके शिष्य प्रसिद्ध कोनाराम अश्रघरोरी की रचना पोथी बिवेकसार! 
नाम से प्रसिद्ध है। संत कीनाराग अनारस जिल्ले के निवासी थे, किंतु उनके 
द्वारा प्रचारित औषड़ पंथ” बहुत दूर तक प्रचलित है। भोजपुरी क्षेत्र 
के अंतर्गत हमें गुम नानक देव के नाम पर प्रतलित 'नानकऋशाही संप्रदाय” 
तथा उनके पुत्र श्रीचंद द्वारा प्रयर्तित 'उदासी संप्रदाय! के भी श्रनुवावी 
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अच्छी संख्या में मिलते हैं ओर उनमें से कुछ की रचनाएँ भोजपुरी में 
भी पायी जाती हैं। संत सुवचनादासी एक ऐसी ही कवियिन्नी रह चुकी 
हैं जिनके भोजपुरी के अनेक पद उनकी रचनाओं के संग्रह ग्रंथों में पाये 
जाते हैं ओर वे बड़े मामिक भी हैं। 

भोजपुरी ज्षेत्र के पश्चिमी बिहार प्रांत वाले संत कबयों में बाबा 
बरनीदास को सर्वप्रमुख स्थान दिया जाता है। बाबा धरनीदास जिला 
सारन के माँसती गाँव में रहते थे और उनको बहुत-सी रचनाएँ उपलब्ध 
हैं जिनमें से कई एक भोजपुरी में भी हैं। ये संत दुखदरन की ही भाँति 
“प्रेम-प्रकाश” नामक एक प्रेमगाथा के भी रचयिता हैं और इनकी 
'फुटकर कविताएँ: प्रेमप्रकाश? में संग्रहीत हैं । इनकी फुटकर कविताओं 
में जो भोजपुरी के पद हैं वे अत्यंत सरस और सुंदर हैं। इन्होंने उनमें 
प्रायः सर्वन्न महावरेदार भाषा के प्रयोग किए हैं ओर उनका शब्द विन्यास 
एवं अलंकार योजना विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं। संत पलद्वदास की 
भोजपुरी रचनाओं में जहाँ हमें विशेष ओज एव प्रवाह के गुण देखने 
को मिलते हैं वहाँ बाबा धरनीदास की बसी पंक्तियों में पद लालित्य को 
छुटा भी दीख पड़ती है। काव्य-रचना करते समय ये दोनों ही कवि 
आत्मविभोर हो जाया करते हैं और अपने निर्मांण-कौशल द्वारा हमारा 
मन अपनी ओर आक्ृष्ट कर लेते हैं | बाबा धरनीदास के धरनी संप्रदाय 
का प्रभाव केवल्ल पश्चिमी बिहार में ही न होकर उत्तरप्रदेश के बलिया 
जिले में भी उसी प्रकार का है। परंतु आश्वय है कि उसके प्रवर्त्तक के 
अतिरिक्त किसी अन्य बैसे संत की रचनाएँ हमें ढढ़ने पर भी नहीं मिलतीं। 
जान पड़ता है कि इत्त संप्रदाय के अनुयायियों ने पीछे जितना ध्यान 
विशुद्ध जीवन-निर्माण की ओर दिया है उतनी उन्होंने साहित्य सजन 
की चिंता नहीं की है । 

पश्चिमी जिदार प्रांत के सारन जिला वाले उक्त धरनीश्वरी संप्रदाय 
की ही भाँति उसके शाहाबाद जिल्ले का द्रियापंथ” भी प्रसिद्ध है जिसके 
प्रवर्तक संत दरिया साहब नामक एक महान पुरुष थे। संत दरिया को 
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जन्म भूमि उस जिले का धरकंघा नामक गाँव था ओर वे बात धरनीदास 
के पचासों वर्ष पीछे तक वर्तमान थे । दरिया पंथ के अनुयायी उत्तरप्रदेश 
म॑ भी मिलते हैं। संत दरिया साहब द्वारा लिखे गए श्रथवा रचित 
बीस ग्रंथों तक का पता चलता है । इनमें से केवल क्रिसी-किसी में ही 
भोजपुरी दीख पड़ती द॑ ॥:इन्टीन ब्रपन को संत कभ्ीर साहब का अवतार 
बतलाया था श्रीर उर्नदीं की भांति ये रचना करने की भी चेष्टा करते थे। 
इनके शब्दा! के संग्रद अथ भ हमें भोजपुरी र्चनाश्नों के उदाहरण 
ग्रधिक्र संख्या में मिलते हैं ओर कई एक इनको अन्य पुस्तकों में भी पाये 
जाने हैं। वितु इनकी पंक्तियों में जितनी एक घशप्रचारक को दृष्टि काम 
करती जाम पड़ती दे उतना उनमें काव्य-सीष्ठन का पता नहीं चलता। 
इस बात में मंत दरियादास संत शिवनारादण के समान जान पढ़ते हैं 
और इन दोनों की भोजपुरी बो स्वनाएँ भी प्रायः एक द्वी स्तर की हैं। 
इन दोनों से श्रधिक उच्च क्रोटि की स्वना विश मोसाँर की कही जा 
सझती हैं जो दामोपुर जिला चलिया के निवासी थे श्रीर जिन्होंने किसी 
मंप्रदाय विशेष का प्रचार न करके अपन उद्शार केबल व्यक्तिगत रुप से 
ही व्यक्त किए. हैं | 

बिहार प्रांत के संत सादित्य को यह एक विशेषता रहीं दे कि उसका 
निर्माण अ्रभी आधुनिक समय तक निर्तर होता श्आाया है। इसके 
लिए, बहुत कुछ श्रेय व्दाँ के उन दो प्रदायों को दिया जा सकता है जो 
धसखी संप्रदाय तथा सिग्भंग संप्रदाय! के माम से प्रसिद्ध हैं। सखी संप्र- 
दाय के प्रमुख मबर्तक , लखिमी सखी! नाम द्वाए। अभिद्वित किये जाते हैं | 
उनका जन्म सारन जिले के अमनीर गांव में से० ईैपई८ में हुआ था 
तथा उनका पहले का नाम केबल लछिमीदास दी था। उनकी रचनाश्रों 
में से अमर सीढ़ी”, अमर कद्दानी, ग्रभर फारास, अमर भिलास! 
तथा 'हटाका! प्रकाशित हो चुकी दे श्रोर उनकी भाषा भोजपुरी है। इनमें 
लगभग पाँच सहल्त पद संगद्दीत हैं जिनमें भूमर, दुमरी, सावनी, पुरी 
खेमटा, गारी, दोरी एवं शब्द जैसे विविध गीतों का समावेश किया 
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गया है। लछिमी सखी के पाँच प्रधान शिष्य हैं जो क्रमशः कामता सखी, 
सिद्धनाथ सखी, प्रतीप सखी, गीता सखी एवं त्यागी सखी के नामों द्वारा 
प्रसिद्ध हैं। इन चेलों में से भी कई ने कुछ न कुछ गेय पदों का निर्माण 
किया है | सखी संप्रदाय की विशेषता उसके अनुयायियों द्वारा अपने इष्ठ- 
देव को दांपत्य भाव की दृष्टि से आराधित किया जाता है। ये लोग अ्रपने 
को वेष्णव से भिन्न नहीं माना करते। किंतु इनकी विचारधारा का 
अधिक मेल निगु निया संतों के सिद्धांतों से ही प्रतीत होता है। इनकी 
एक अन्य विशेषता इनके बहुधा अधोर पंथियों जैसा व्यवहार करने में भी 
दीख पड़ती है। इनके मजनों में लगभग वे सभी विषय आये हैं जो हमें 
संत कब्वीर साहब तथा अन्य उस प्रकार के संतों की रचनाश्रों में मिलते 
हैं। उनकी वर्णन शैली भी बहुत कुछ वैसी ही है । 

सरभंग संप्रदाय का सबसे अधिक प्रचार चंपारन जिले भें दीख पड़ता 
है । इसके सब प्रथम प्रवत्तक का पता नहीं चलता, किंतु उपलब्ध रचनाओं 
के आधार पर कहा जा सकता है कि उसके प्रमुख प्रचारकों में मिखराम, 
टेकमन राम आदि ही रहे होंगे । इनकी पंक्तियों में भी वही भावधारा 
प्रधानतः लक्तित होती है जो निगुनियों के संत साहित्य में सुरक्षित है और 
इनकी भाषा भी भोजपुरी है। अधघोर पंथ द्वारा प्रभावित होने में इस 
संप्रदाय के अनुयायी सखी संप्रदाय वालों से भी बढ़ कर कहे जा सकते 
हैं | किंतु उनकी साधना में उस दांपत्य भाव का प्राचुय नहीं जो सखी 
संप्रदाय वालों- की सबसे बड़ी विशेषता है। 'सरमभंग? शब्द के वास्तविक 
अथ का पता नहीं चल्नता और कभी-कभी लोग इसे किसी प्रसिद्ध प्राची 
ऋषे का नाम होना मात्र सिद्ध करना चाहते हैं। कुछ लोगों का कहना 
है कि इसे हम स्वस्भंग शब्द का रूपांतर भी मान सकते हैं जिसका अथ 
इस संप्रदाय के अनुयायियों द्वारा स्वर-साधना को महत्व देना कहा जा 
सकता है। किंतु न तो इस संप्रदाय का कोई संबंध सरभंग ऋषि से पमा- 
शित होता और न स्वर-साधना इसकी विशेषता ही ठहरती है। यह शब्द 
यदि 'सरभंग? अथवा 'सर्वांग” शब्द का किंचित्‌ विक्ृत रूप मान लिया 
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जाय तो यह संप्रदाय के व्यापक सिद्धांतों का बोधक बन सकता है| इस 
राप्रदाय के झनुवायियों की रचनाश्रों से पता चलता दे कि इनके यहाँ 
किसी प्रकार के बिधि निर्भेध को मदत्व नहीं दिया जाता प्रत्युत एक नितांत 
उदासरतापरक एव खच्छंद जीवन को ग्रादर्श माना जाता है जो कश्ी 
कदायित बजयानी सिद्धां का भी परम ध्येय रहा | 

योग परक साधना को ही विशेष महत्व प्रदान करने बालें आधुनिक 
संतों का यहां पर एक दूसरा भी वर्ग ६ जिसका नेतृत्व आजकल बाद्ना 
भंहदीदास का्ते जान पढ़ते हैं श्रीर उनका सुख्य स्थान पुनिया है। इसके , 
श्रसयायी माद एवं बिंदु की श्राध्याध्मिक व्याख्या करके उप्तके अ्रनुसार 
सत्यंग साधना पर श्रचरिक बल देते है शरीर यही इसके साहित्य का भी 
प्रमुख विप्य है । बांदा मेंहदीदास को दम विशुद्ध भोजपुरी का कवि नहीं 
कह सकते किंतु उनकी रचनाओं में इसके प्रभाव की कमी भी नहीं है । 
उनकी काव्य-भाषा प्रयानतः श्रवभी कद्दी जा सकती ईं ओर उनके वर्ग का 
मुल संत्रंध संभवतः अवध से दी जुड़ा डुश्रा दै। श्रवंध का ग्रांत उत्तर 
प्रदेश का अंग है और यहाँ पर सत्तनामी संप्रदाय की कोटवा शाखा 
प्रवर्तित की गई थी । उसके प्रवर्तक्क जगजीवन साहब के क्ितती मोहन 
साईं नामक शिष्य द्वारा प्रचलित 'साइंदात? नामी संप्रदाय भी वहाँ 
जीवित है। बाबा मोहन दास अपने को बाद्ा देवी साहब का अ्रनुयायी 
घोषित करते हुए. प्रतीत होते हैं जिनका निकट संत्रंध सत्तनामी संप्रदाय से 
भी जोड़ा जा सकता है | श्रतएब हो सकता है इनके वर्ग वाले संतों की 
वास्तविक भाषा श्रवधी ही रही हो, किंतु मिद्दार के प्रचार तेत्र होने से 
भोजपुरी भी प्रयुक्त होने लगी हो । सारांश यह कि वर्तमान काल में भी 
झपने मतों के प्रचार-कार्य में निरत संत कब भोजपुरी को महत्व देते 
जान पढ़ते हैं । 

संत कबियों के भोजपुरी गीतों का यदि कोई उदाइरणश देना चाहें 
तो दम संत पलदू साहब का बद्द पद दे सकते हैं जो उनके शब्दों के 
संग्रहों में मिलता है। इसमें श्रत्यंतं कोमल भावों को सरस एवं 
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मार्भमिक शब्दों द्वारा व्यक्त किया गया है; जैसे, 
प्रेम बान जोगी मारल हो कसके हिया मोर || 
जोगिया के लाज्ी लाली अखियाँ हो जस कंबल के फूल | 
हमरी त सुरुख चुनरिया हो दूनो भये वूल ॥१॥ 
जोगिया के लेठ मिर्गछुलवा हो आपन पट चीर। 
वूनो के सियत्र गुदरिया हो होई जाबव फकीर ॥२॥ 
गधयना में सिंगिया बजाइन्हि हो ताकिन्हि मोरी ओर । 
चितवनि में मन हरे लियो हो जोगिया बड़ चोर |३॥ 
गंग जमुनवा के बिचवा हों वहे मिरहिर नीर। 
तेहि ठेयाँ जोरल सनेहिया हो हरि ले गइले पीर ॥४॥ 
जोगिया अमर मरे नादिन हो पुजबल मोरी आस | 
करम लिखा वर पावल् हो गावे पलट्ूदास ॥५॥ 


संत कवियों की भोजपुरी रचनाएँ 


भोजगरी होती का प्रदेश चिर-काल से वियाए स्वातंत्य के प्रेमी, 
हंसी एस आंतिकारी ब्यक्तियों का कार्यज्षेत्र झंगा आया है। महात्मा 
भीतम हद से सं प्रथेग, इस प्रदेश के दी ऋषिपततन (सारनाथ) में अपने 
बीम वियागें को ब्यक्मा किया था। उनका प्रचार करने के लिए 
श्रपत शिष्पों को यहाँ मे चारों ओर भेजा भी था। उनका प्रायः सारा 
जीवस-फझाज इस प्रदेश में भ्रमण करते बंता श्र यहीं से उनका संदेश 
विश्व के कान-कोॉन तबा पहुंच गया। सारनाथ की निक्रव्वज्िनी काशी 
नगरी की एक प्रमुन विशेषता इस आते में भी देखी गयी है कि भिन्न-भिन्न 
मतों के प्रधागद बहा पर एक बार ऋभी-य कभी अवश्य आया करते थे | 
उनका बज के पंडितों के साथ बहभा शास्तार्थ भी होता था और उनकी 
यह दानव ना इनके लिए कोडी का काम कर देती थी | प्रवंकाल में 
हाँ पर कई धर्िद्ध गशतंत्रों की भी स्वापना हृई थी, जिन्होंने सैदपुर- 
मीतर के विकेट विदेशी श्राक्रमक हुणों को परामित किया था । 
एुघर के इतिहास काल में भी, इस प्रदेश के निवासी पठान शेरखाँ 
ने मुगल बादशाद हुमाय के विमद्ध मोर्चा लेकर उसे परास्त किया था 
तथा बाबू केंवर सिंह ने बध्िश साम्राज्य के विसद्ध छिड़ने वाले भारत के 
प्रथम स्वातंब्य संगम में अपने श्रपूब साहस का परिन्तय दिया था | इस 
प्रदेश के निासियों को निर्भोकता, साएबादिता, खाटसिकता एवं स्वातंत्य 
प्रियता के शभेक्र उदा:सरण उपस्यित किये जा सकते है | 
पनिगनिया! संतों की परंपरा का सून्रपात भी पहले-पहल इसी भोजपुरी 
प्रदेश में हुआ था | संतमत की सारी बाते स्वासुभूति को महत्व प्रदान 
करती है श्रीर वह कतिपय स्वानीनचेता महापुरुषों की ही साधना तथा 
विचारधारा का परिणाम है। इसके सर्व प्रथम प्रमुख प्रचारक संत कबीर 
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साहब थे, जो काशी नगरी के निवासी थे और जिनकी बोली भोजपुरी 
थी | अपनी बोली को उन्होंने अपनी एक साखी में 'पूरबी? बतलाया 
है, ) जिसका अ्रमिप्रायः आध्यात्मिक समझा जाता है, किंतु जिसका 
साधारण अर्थ पूरब की बोली है। 'पूरत्िया? शब्द साधारणतः “मध्य- 
प्रदेश के पूर्व? वाले प्रांत के निवासी के लिए प्रयोग में आता है और 
हनरी यूल तथा ए० सी० वर्नेल ने पूरब? एवं 'पूरबिया? की व्याखंया' 
करते हुए लिखा है--“उत्तरी भारत में इस शब्द से प्रायः अवध, बनारस 
तथा बिहार से तातपय है। अतएव “पूरत्िया? शब्द का प्रयोग उन सिपा- 
हियों के लिए किया जाता था जो बंगाल की सेनाओं में इन स्थानों से 
भर्ती होते थे! | * इनमें से बनारस अर्थात्‌ कबीर साहब के निवास-स्थान 
काशी नगरी की बोली “बनारसी”? तो निस्पंदेह भोजपुरी का ही एक रूप 
है। इसके सिवाय इधर के लोग आजकल भी कभी-कभी गवेयों से. अन्न 
एगो पुरुबी गाई” कह कर भोजपुरी गीत के लिए ही अनुरोध करते दोख 
पड़ते हैं | अतएव, डा० उदयनारायण तिवारी का यह कथन कि कबीर 
को मूल वाणी का बहुत-कुछ अंश उनकी मातृभाषा बनारसी बोली में ही 
लिखा गया था?* तथ्य से अधिक दूर जाता नहीं प्रतीत होता और इस 
बात के लिए प्रमाण भी दिए जा सकते हैं। कबीर साहब एक पर्यटनशील 
ओर बहुश्रुत व्यक्ति थे, जिस कारण संभव है, उन्होंने भोजपुरी के श्रति- 
रिक्त अन्य बोलियों में भी रचना की होगी, कितु यह भी स्पष्ट है कि 
उनके बहुत-से पदादि का रूप उनकी अधिक ग्रसिद्धि के कारण, विकृत 
१ मेरी बोली पूरबी, ताइ न चीन्हे कोई | 
मेरी बोली सो लखे, जो पूरब का होई ॥२॥ 
( कबीर-प्रथावज्ी, पृष्ठ ७८, पाद-टिप्पण्णी) 
२कबीर की भाषा ( डा० उदयनारायण तिवारी) हिंदी अनुशीलन 
प्रयाग, वर्ष २, अंक ३, ए० २ प्र उद्धत 
उबद्ी ; 
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श्रौर परिवर्तित भी द्वो गया हैं । श्राज यद्द कहना सरल नहीं जान पड़ता 
है कि उनकी श्रमुक रचना मूलतः भाषा विशेष में हो रही होगी | 

कभीर साहब की प्राचीन एवं प्रामाणिक समझी जानेवाली रचनाएँ 
प्रायः तीन प्रकार के संस्कशणु। में पायी जाती हैं । इनमें से एक में राज- 
स्थानी भाषा की अधानता हैं, दूसरा पंजाबी द्वारा प्रभावित है और तीसरा 
श्रवधी के साँचे में दला डु था है । पहले के अंतर्गत अ्रधिकतर वे रचनाएँ: 
आती हैं जो दादूपंथियों एवं निरंजनियों के संग्रहों मे मिलती हैं और 
जिनके उदाहरण 'काशो-नागरी- प्रचारिणी सभा? द्वारा प्रकाशित कबीर 
ग्रंथावली? मे उपलब्ध हूँ तथा दूमरे प्रकार के नमूने आदिम्रंथः संगृहीत 
हैं। इसी प्रकार तीसरे वर्ग में उन रचनाश्रों को संभिज्नित किया 
जा सकता है जो 'कबीर-भ्रीजक के रूप में सुरक्षित हैं| परतु इन सभी में 
यत्र-तत्र भोजपुरी बोली के शब्द, वाक्य श्रथवा कभी-कभी लगभग समूचे 
पद तक पाये जाते हैं, केबल थोड़ा-सा ही रूपांतर मिला करता है। उदा- 
हरण के लिए, कर्रीस्न्यंथायली? से नीचे लिखे अ्रवतरण दियेजा 
सकते हें, 
( $ ) हरि मरिहें सी हमहूँ मरिंह ( पद ४३, प० १०२ ) 
( २ ) जलदे तनि छुनि पांन न पावल ( पद्‌ ५०, पृ० १०४ ) 
(३ ) प्रेम खटोलया कसि-कसि बॉध्यो ( पद्‌ ७७, पृ० ११२) 
(४ ) रोचिंद के गुन बैठे गहें, खेंह टुकरों रोरे ( पद ८४, पृ० ११५ ) 
( £ ) जाई परी इमरी का करिंह. . . ... 

ईडी स्वादि विये रस बहिह ( पर १४३, पृ० १३४ ) 
(६ ) घीरी मनवाँ तोहि धरि टॉंगी...... 
प्रेम की जंवरिया तेरे गलि बाधू ( प८ २१३, १० १६० ) 

इसी प्रकार, उक्त ्रंथावली” के ऐसे ही लगभग समूचे पद के उदा- 
हरण में डा० तिवारी ने निम्नलिखित रखना दी है--- 

में बुनि-करि सिरॉना हो राम, नासि करम नहिं उबरे ।। 

दखिन कट जब सुनहों भू का, सब इस सुगन विचारा । 


प्‌ 


लरके परके सब जागत हैं, हम घरि चोर पसारा हो राम ॥ 
ताँना लीन्हों बाना सीन्‍हों, छीन्‍्हें गोड के पउचा । 
इत उत चितवत कठवन लीम्हा, साँड चलवना डउवा हो राम | 
जिसमें केवल "मैं, को में? 'सिराँना?, को सिर्‌इलों, 'भूँ का! को 'मूँकल?, 
“विचारा? को 'विचरलो”, जागत हैं? को जागतारे!, 'पसारा' को 'पसरल्षे? 
ओर लीन्हा' को 'लिहलो? मात्र कर देने से ही उसका भोजपुरी रूप बन 
सकता है | द 
आदिय्रंथः या शुरुप्रंथ साहिब” के भी हम इस बात के उदाहरण 
में राग गूजरी का एक पद इस प्रकार दे सकते हैं, 
चारि पाव दुइ सिंग रंग जुख, तब केसे गुन गईहे | 
ऊठत बेठत ठंगा परिंहे, तब कत मूड लुकईहै ॥ 
हरि बिनु बेल बिराने हुईहै । 
फाटे नाकन हूठे कॉँथन, कोदोड के भुसु खईहे । 
सारो दिनु डोलत मन महीआ, अजहु न पेट अधईहे । * 
तथा “कब्ीर-बीजक? का निम्नलिखित पद बतला सकते हैं, 
अब हम भदल्लि बाहर जल मीना, पुरव जनम तप का मद कीन्हा। 
तहिया में अछुलों मन बेरागी, तजलों में लोग कुटुस राम लागी । 
तजलों कासी मति भे भोरी, आननाथ कहु का गति मोरी। 
हमहीं कुसेवक तुमहीं अ्रयाना, हुई मंह दोस काहि भगवाना । 
हम चल्ि अइलीं तोहरे सरना, कतहु न देखहुँ हरिजी के चरना। 
हम चल्ति अइल्लां तोहरे पासा, दास कबीर भत्न केल निरासा | 
जिसमें भगवान गोसाई” के पाठानुसार महत्वपूर्ण अंतर केवल पुरब” 
"पद २, पु० ६९ हिंदी-अनुशीक्षन, प्रयार; ब्ष २, अंक ३. 
ए० £ पर उद्धत 
न्गुरुप्रथ साहिबजी, पृ० २४ 
3ब्ीजक, ७० ६५-६३ 
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का पुन्िलल', अछली! के अचल), तले! के तिजलों?, तुमहि के 'तुई! 
पेश: के दिखो?, अइलों के एलीर तथा केल्ल! के कलह? म॑ ही टीख 
पड़ता है| श्रवधी-मधान रचनाओं के संग्र हों मे बिलवेडियर प्रेस, प्रयाग! 
वाला संस्करण भी प्रसिद्ध हैं, जिसमें भोजपुरी बोली का एक पद इस रुप 
में श्राया ४, 

कौनो उगवा नगरिया जूहल हो |टेक!| 

धंदन काठ के बनल खटोलना, तापर दुल्लहिन सूतल हो । 

उडो री सखी सोरी माँग संवारों, दुलहा मोसे रूसल हो । 

आये जमराज पर्लेंग चढ़ि बेढ , ननन ऑँसू टूटल हो। 

बारि जने मिलि खाट उठाइन, चहे दिसि धृधू ऊठल हो 

कहत कबीर सुनो भाई साथो, जग से नाता छूट हो !” 
इसी प्रकार के एक झन्य (शांविनिकेतन वाले ) संग्रह में भी 
कुछ ऐस ही पद झाये हूँ जिनका अंगरेजी अनुवाद भी डा० रवींद्रनाथ 
ठाकुर ने श्रपनी प्रसिद्ध पुस्तक बन हंड्रेंड पोयम्स अब कबीर में 
किया 8 

संत कभोर साहब द्वार अपनाये जाने के कारण भोजपुरी का महस 

उनके पं छे श्र भी बढ़ गया। उनके नाम पर चलाये गये क्रीर-पंथ 
का अनुमरण करने वाले लगीं ने उनकी वाणी का आदर की दृष्टि से 
देखा और ठमक अनुकरण किया | उनके प्रसिद्ध शिष्यों में घमदास का 
नाम लिया जाता है शरीर उन्हें बॉधवगढ़ ( विध्य-्ग्ररश) का निवासी 
बतलाया जाता है| कब्रीसन्यंव को सब्बनयदेश में प्रचलित करने में 
उनका सबसे अधिक हाथ रहा । किंत उनकी भी अहुत-सी रचनाएँ भोज- 
पुरी में ही मिलती हैं जिनके दारा कमी-कभी अनुमान होने लगता है कि 


कश्ीर साह्देय की शब्दावली ( पढझा भाग ), प्‌० २३ 
० पोयम नं? ६६ जो मन ना रंगाये! आदि का श्रंगरेजी 
अनुवाद है । 


८ 


वे इस प्रदेश में भी बहुत दिनों तक रह चुके होंगे | घर्मदात की समक्री 
जाने वाली रचनाओं का एक संग्रह 'बेलेवेडियर प्रेस, प्रयाग” से प्रकाशित 
है; जिसका एक पद यह है, 

मितक सड़था सूबी करि गेलो || ठेक ॥ 

शपनर बलस परदेस भसिकरिे गैलो, 

हमरा के कुछबो न गुन दे गेलो ॥१॥ 

जोशिन होइ के में बन बन हूढों, 

हमरा के विरह वेराग दे गेलो |२॥ 

संग के सखी सब पार उदरि गैल्ली, 

एम धनि ढाढ़ी अकेली रहि गैलो ॥४॥ 

घधरमदास॒ यह अरज करतु है, 

सार सब्द सुमिरन दे गेलो 0॥ 

इसमें लक्षित होनेवाला यत्किचित्‌ रूपांतर इसके प्रचार के कारण है । 
संत कनत्नीर साइब के श्रन॑तर जो संतों की पर्रपरा चल निकली, उसमें 

कई एक संत भोजपुरी प्रदेश के भी हुए। बाबरी-पंथ! नाम का एक 
ऐसा ही संप्रदाय इस प्रदेश के गाजीपुर जिज्ले में सर्वप्रथम स्थापित हुआ 
था, जिसका प्रचार दिल्‍ली तक हुआ । बावरी साहिबा के दादा गुरु दया- 
नंद एवं परदादा गुरु रामान द ग्राम पटना ( जिला गाजीपुर) के ही 
निवासी बतल्ाए जाते हैं। फिर इनकी शिष्य परंपरा के भी बूला साहेब, 
गुलाल साहेब और भोखा साहेब आदि संतों का प्रचार-केंद्र उसी जिले के 
भुरकुड़ा आम में स्थापित हुआ जहाँ से उनका पंथ अन्य प्रांतों में फैलता 
गया | बूला साहेब ( सं० १६८६-१७६६ ) जाति के कुरमी थे और वे 
दिल्‍ली के यारी साहेब द्वारा दीक्षित होकर यहाँ पर सत्संग करते थे । 
उनकी साधना बहुत गंभीर थी | उनका एक भोजपुरी पद इस प्रकार हैं, 
सत गुरु नावल अधर हिंडोलना । हम धनि मूलब सुधर हिंडोलना .$॥ 


इन लपानिननननन ली फिलय+- नाक कननकनलक -कलिनक-नीनी न नल- बटन वतन “+:4%+4+3:+ककंननसत्न++49+>3 क+-क+फाकननन्‍कबनी 


) धरमदास जी की शब्दावल्ली, पु० १२ 
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मूलसन-कूलत गइलु गरानहि तटना। तहवों साधन का देखलु अखरना॥ २॥ 
सेल सुदावन जगसग देखलना । तहवों प्राभ हसारा समेलना ॥|३।॥| 
अ्रश्की समणे किए न अदुयना | जन बला गाबल निरगयुन हिंडोलना॥४॥” 
सर्च सुरक्शब्दच्योंग को अनुभूति का एक परिचय दिया गया है। 
ए्या साहव के शिष्य गुलाल साइभ ने उनसे भी अ्रधिक भोजपुरी 
सना को हैं छोर थे बहुत संदर हैं। ने श्रपनी साथना एवं अनुभूति 
का पार्चय बड़े सरल शब्दों मे देंत है और इस प्रकार अपनो रचनाओं 
को ललित एवं चित्ताक4कफ भी बना दस हैं | इनके गुरु घूला साहब इन्हीं 
के यहां पहुल अलाकोराम के रूप मे इलबाहरी कर चुके थे, जब इन्होंने 
उनसे टोबा गदण की थी। इसके भोजपुरी पढ़ी के उदाहरण भी नीचे 
लिखी रचना। दी जा सकती ८ । 
मनुदों मोर भटक रंग बाउर, सहज नगरिया लागल टाडर। 
ऊदित चंद्र भरे तहाँ मोती, गरत अमी उहों नाम के जोती ॥ 
अ्रंगना बहारि के बॉधल केसा, कइलू सिगरवा गले पिया देसा। 
आनंद मंगल वाजत तूर, फरल लिल्लार भदलू पिय के हजूर || 
छोटसुट रुखवा बहुत पसरवा; तेहि सर हम धनि मेंजलू चरवा। 
कहत गुलाक्ष राम रस पाई, मन सइल जिय राइल बलाई॥ 
तथा 
झाजु मन रावल रचल धघमारी, कुहुकि कुहुकि हरि सिलल सुखारी ॥ 
काया नगर में खेल पसारी, भरि-भरिं रूप थकलि नो नारी॥ 
जगर मगर अति क्रगात पियारी, बाजत अनहद धुनि मनकारी || 
तहोँ ना रबि ससि पुरुष ना नारो, आपुद्धि अपने सइक् छुकारी 
कहत गुलावा हम फाग बिचारी, अरब न खेलबथ सतगुरु बलिहारी ॥ 
इनमें गुलाल स हब मे अपने निजी श्रनुभव का बशन किया हैं | 
) तुरूला साहब का शब्द्सागर, पूृ० १६-२० 
*गुज्ञाक्ष साहब की बानी, पए० १०४ उदड्ी, पृ० १०४०९ 


८€ 


भीखा साहब गुलाल साहब के शिष्य थे क्र उनकी गद्दी पर, 
भुरकुड़ा में, उनके अनंतर सत्संग भी कराते रहे। उन्होंने भी अपने 
गुरु एवं दादागुरु की भाँति भोजपुरी में पदों की रचना की है। उनके 
पदों में साथना का स्पष्ट वर्णन विशेषतः ब्डल्लेखनीय है। वे अपने एक 


ऐप्े ही पद में इस प्रकार कहते हैं, 


इन भीखा साहब के शिष्य गोविंद साइब के ही शिष्य पलट साहब 
थे जो अपनी महत्ता के कारण दूसरे कबीर तक माने जाते थे । इनका 
मूल निवास स्थान फैजाबाद जिले में था और ये अंत तक अयोध्या में ही. 
रहे थे | किंतु इन्होंने अपनी बोली अवधो के अतिरिक्त भोजपुरी में भी 
अपनी बानियों की रचना की और इस प्रकार परंपरा का निर्वाह किया । 


जोग जुगति के हिंडोलवा, गुरु सहज लखावल । 
चाँ दे राखि सूर पौढ़ावल, पवन डोरि थे पावल ॥ 
अरध उरध मुख पावल, पुलकि-पुल कि छुबि भावल् | 
गरान सगन गुन गावल्ल, सुरति निरति में समाचल ॥ 
सीखा एहि विधि मन लावल, आतम द्रसावल ॥ 


इनका एक भोजपुरी पद इस प्रकार है--, 


किलनकननन 3 36 


3१ भ्ीखा साहब की शब्दावली, ४० ४६ 


ग्रेम बान जोगी मारल हो, कसके हिया मोर ॥टेक|| 


जोरिया के लाली लाली अँ.खया हो, जस केवल के फूल । 


हमरी त सुरुख चुनरिया हो, दूनो भये तूल ॥ 
जोगिया के लेउ मिर्गछुलवा हो, आपन पट चीर | 
दूनो के सियब गुद्रिया हो, होइ जाब फकोर ॥ 
गगना में सिंगिया बजाइन्हि हो, ताकिन्हि मोरी ओर । 
चितवन में मन हरि लियो हो, जोगिया बड़ चोर ॥ 
रंग जमुन के बिचवा हो, बहे मिरहिर नीर। 
तेहि डैयाँ जोरल सनेहिया हो, हरि तले गयो पीर ॥ 


जे आना आल लजनाग न तमिल ० टीना लटक ड 


६० 


पाताशा मद्धर मरे भाहधिन हो, पुज्रवल मोरी आस । 
बरम लिखा घर पायल हो. गांव पलहुदास़ 0 
ते प्रकार, पलदुदास के ऐसे प्दी भे न केबल भेद एवं शान को 
बाग |: %| 4] थे भड़ा सग्स जाली ४ कही भी गई ४ । 
भोजपुरी प्रदेश के अन्य ते कवियों भे बाता घरनीदास का नाम 


हर 


अर + 
लक $ 


भो प्रतिझ £ औओ माँको, गिणा यरन: के निभासी थ | ये एक पहुँचे हुए 
पाह्मो थे शरीर दनएे घस्जाश्वरों संप्रदाय का अुत-कुछ प्रचार उत्तर 
प्र<श भें भा हुआ था | संत पहंहुदस की ही भांति इनकी भे। बहुत-सी 
स्थान ठपरत-्थ है, जिनगे भोजपुरी केबद्ठत संदा शरीर सजीव पद 
है यहाँ पर इनफों वा प्रक्ृंगा तथा (4६२४? सामक दो रचनाश्रों 
के कुछ अंश धामशः दिये जात हैं, 

घरनी पु मन खभ्रीग भेला हो गुर भेला ब्याध । 

ब्रान संबद दिये खुभी गला हो दरसन खा ॥ 

प्रणी जेहो घरी विरदनि ही मन घधीज न घीर ! 

कयण बिफल बविलग्यि चित हो दुबर शरीर 0 

धरनी धीरम न रहे हो बोनु यनवारि | 

रोग्रत रक्त के असलुबन दो पंथ निहरि || 

धरमी पिय परवत पर हो दिए चढ़त दराउ । 

कब्द्विक पांव डरासरो ही तब काहों ढोंठ ॥ 

भावी धरकत दिये जलु हो, दी करक करेज | 

दरकत भरि-भरि लीचन ही, पिय नादीं रज ॥ 

--उघवा प्रसंग 
तथा 
साहि पर ढाढ़ देखल पुक महरा, झबरती बरनी ने जाए । 


५ पलटू साइबर की बानी, भा० हे ४९ रे २-३ 
२ शब्द प्रकाश, हुस्तलिखित प्रति, ४० ८४ नह 


०५ 


मन अनुमान कल. जन घरमी,. धन जे सुन पतिआाए ॥ 
पाव दुवो| पडा परम अ्लकार। हुरडुए स्याम तब लाम लहकार। 
लमहरि केसिआ पतरि करिंहांव । पीञरी पिछोरी कटि कहते न आव ॥ 
चंदन की खोरि भरेजा सब आग। धारा झमगमभीत बहैला। जलु पँग ॥ 
माथे सनि सुकुद लक्षट परि! लाल । सिमदा सिल्क सोभे ९ ल्द्सी माल ॥ 
बिक नाक परी सलोदी बड़ी ऑखि। मुकुट मझारे एक मोरवा के पा खि ॥ 
कान हुओ कंडल छावक तट रुल दादी गांछु मुत॒न जैसन मखतूल ॥ 
प्रफुलित बदन मधुर झुसुकात | ताही छुबि उपर घरनि बलि जात ॥ 
मन कइला दंडवत सुशया जे हि सीस। साये हाथे बरि प्रशु देखन्दीं असीस ॥ ' 
--महराइ 
बाबा धस्नीदास के उप्येक्त दूंसरे पद में सगुण भक्तों की भाँति 
श्रीकृष्ण के रूप का वर्णन किया गया मिलता है। परंतु वे वस्तुतः 
निर्गण-परंपरा के दी संत कबि थे, यद्यति उनकी वर्णन-शैली सदा उसी 
प्रकार की नहीं रहा करती थी | उनका एक और पद है, 

दिया मोरा बसे गछर गढ़, में बसों प्र हो । 

सहजहिं लागु सभेह, उप अडु॒राग ह्टो॥ 

अपन बसन तन भूघत, भवत् न भावे हो । 

पल पल सप्ुकति सुरति मन, रहवरि आचे हो ॥ 

पथ्चिक म॒ मिखहि संजन जन, जिनहिं जनावों हो । 

बिह॒वल बिकलत बिल्खि चित, चहूँ दिशि घावो हो ॥ 

होड़ अस मोहि के जाइ, कि ताहि ले आबे हो | 

 सेकरि होइवों लडिया, जे रहिया बताने हो ॥ 

तबहिं त्रिया पत जाई, दोसर जब चाहे हो । 

पुक पुरुष समरथ घन, बहुत ने वीं ही ७ 

घरनी गति नहिं आनि, करहु जल जानडु ही । 





हक >नालकत गरम, 


१शब्द-प्रकाश, हस्तलिखित प्रति, पु० ४३०-१ 


हद 


सिलहु प्रगट पट सोलि, भरम जनि सानहु हो ॥' 

जिद्ार के एक खानन्‍्य संत दार्या दास ने भी भोजपुरी में लिखा 
है। ये घरवथा, जिला शाहामद के रहनेबाशे थे और इनकी भी छ 
सारय्च ॥ परत चलता ४, जिन संतमत को बातों प्रकट की गे 
हैं | इन दाद संप्रदाय का प्रचार बिड़ार के अतिरिक्त ; उत्तरप्रदेश 
के; भी कई जियो थे # और उसके कई सेठ भी स्थादित हूँ । इनका एक 
भोजपुर! पद । 

आब्की के बार यकसु मारे साहब, जनम जनम के चेरि हे। 

शरन कंवल मे टैदय लगाइब, कपद कारज़ सर फारि हे। 

में अ्बला जिशुशी नहीं जागो, परपंचन के साथ हे। 

पिया मिलन बरी इस्ड सारा रोकल, तब जिय भर्येल अनाथ हे। 

जय दि | हम निहल जानल, सू्ि परल जमफंद हे। 

वृल्लल दृष्टि दिया मनि जेसल, सानहु सरद के चंद हे॥ 

कह दरिया दरसन सुम्र उपजल, सुख दुखखय दृरि बहाय हे ॥* 

अहार के दस्यादास को भाँति उत्तर प्रदेश के संत शिवनारायण ने 
अ्रपनी शिवनारायणी संप्रदाव चलाया था। इनका जन्म चंदवार नामक 
गाँव में दुआ था, जो उस समय गाजीपुर जिले में पड़ता था, किंतु श्र 
बलिया मिले में हैं। इनके मत का प्रचार लाहौर, बंब$, कलकत्ता तथा 
दक्षिणी श्रक्रिका तक में यत्र-तत्र पाया जाता हैं। कहां जाता है कि इनके 
व्यक्तित्व का प्रभाव इनके समकालीन बादशाह रंगीले मुदृम्मद्शाह तक 
पर पड़ा था, और बह उन्हें बहुत मानता था । उनके गुरु दुखहरन भी 
संभवतः गाजीपुर के हो निवासी थे। उनको भी कुछ रचना 
उपलब्ध हैं, भिनमें भोजपुरी के उदाहरण हैं। दुखहरन की एक रचना 
'मक्तमाल' नाम से प्रसिद्ध है, जो श्रभी तक अ्रपकाशित रुप में है। उसमे 
*घरनीवासभी की बानी, ५० २ 
“दरिया साहेब के चुने हुए शब्द, ५०४ 


ह्डे 


भोजपुरी का एक दोहा इस प्रकार है, 
भंखत ऋुखत रात दिन, लगन निञ्रर श्रब आई । 
बहुत बिकल भई रुकुृमिनी, तनिको कछु न सोहाइ ॥ ' 
संत शिवनारायण की एक दर्जन से भी अधिक रचनाएँ बतल्ायी 
जाती है, जिनमें से कई एक में भोजपुरी के उदाहरण भिलते हैं| इनकी 
शब्दावली? का एक पद इस प्रकार है, 
सूतल रहली में नींद भरी गुरु देहलें जगाय । 
गुरु के चरन रज अंजन हो, लेहलिडं नेन लगाय | 
तबहीं से नीन न भावषे हो, नारे मन अल्खाय । 
गुरु के चरन रज सागर हो, चलि सागरे नहाऊं । 
जनम जनम के पातक हो, छुन में घुलि जाया 
पियलो में प्रेम पियाला हो, गयले मन अलसाय । 
अगिया लागिय तन गइले हो, मोके किछ्ठुन सोहाय । 
पहिरेउ सुमति गइनवा हो, देहली कुम्ृति डतारि । 
शब्द का माँग सेंवारल हो, दुरमति बहवाई । 
सीस महल चढ़ि बेढिला हो, जहाँ चोरबो न जाइ । 
शीवनराएन समर्थ हो देखि काल डेराइ ।* 
इन्हीं का एक छोटा-ता पद निम्नलिखित है। इसमें कबीर साहब को 
शैली में कहा गया है, 
तत्रि एक मलुत्ों घरा तू धीर | 
पाँच सद्दी आइज मोरे अगता, पोंचों के हथवरा में पोँच-पॉँच तीर । 
खूँड्घबव गुन तब छोड़ब तीर, खुदाये मरत कर करो ततदीर । 
शीवनराएन. चीनहल वीर, जनम जनम कर मेटल पीर? 
सत कब्रीर साहब संतों की परंपरा के आदि प्रवर्तक थे ओर उनका 





१भ्रकमाल, हस्तलिखित प्रति. शब्दावली, हस्तलिखित प्रति 
व्शब्दावल्ली; ह० प्र० 


हे 


प्रधान कार्यदीत्न काशों दाने का कारण, उनकी बोली भीजपुरी का प्रभाव 
उनके मास पर चह्याये गये फकिपवा लथा आसनास के प्रदेश में 
थलिंत संग्रदायों पर स्वशातत हो पढ़ा । उ्यु के संत ऋझवियां का संबंध 
भोजपरी के साथ पत्यक्ष रूप मे भी रत आर उन्दोंन उसी के बोलने 
बाली 5 पते पट आता प्रचार भी अश्य किया | किंतु उनके अति: 
क्कि ताज हे भा संत थे सिर माता भोजपुरी प्रदेश से अ्रन्नग रहते 
हुए भी हो। हलझनन्हुओ मात्य शिया | उद्दाईश्शण के लिए, मलूक-पंव 
के प्र।। 6 संत लू ददास तथा संसनामी संप्रदाय के श्रगुयायी संत 
दास थी स्सनाओं पर भी हमे कर्टन्कितश भोजपुते बोली तथा उसमे प्रयुक्त 
बरगन शैली का प्रभाव प्रचुर माना मे दोप पड़ ८४ । इसके सिवाय संत 
तुलमी साब जे कई कोवयी थे भोजपुरी के कुछ प्रिय छंद्ों के प्रायोग 
किये हैं. और तजीरनब एन दि नाराप हु संप्रदाग ने उसका दुस्दूर तक 
प्रचार भी कि ४ | 


संव-काव्य में वीर रस 

वीर रस का स्थायी भाव उत्साह माना जाता 6। उत्साह एक ऐसा' 
भाव है जिसके जागत होते ही हमारे सामने किसी भावी सुर का एक 
ऐसा मनोरम चित्र खिंच जाता है कि उसके द्वारा हम सबंथा आक्ृष्ट 
होने लगते हैं | हमारे भीतर एक प्राण॒धारा-सी फूट निकलती है जो हमारे 
सर्वांग में पूर्णतः व्याप्त होकर हमें कार्यशील बना देती है । इसके कारण 
हममें एक अपूब क्षमता आ जाती है। हम उन कार्यों तक को करने 
के लिए कटिबद्दध हो जाते हैं जो हमारे लिए कभी दुःसाध्य अथवा 
खरसंभव कहे जा सकते थे | हम अपने उद्देश्य की सिद्धि के लिए सभी 
प्रकार से एकनिष्ठ बन कर तुल पड़ते हैं ओर अपने मार्ग में आनेवाली 
विश्न-बाधाश्रों का सामना करते हुए भी आगे बढ़ते चले जाते हैं | उस 
समय हम एक ऐसा साहस प्रदर्शित करते है जो स्त्रयं हमारे जीवन तक 
को भी पूरे संकट में डाल सकता हैं। इस कारण कभी-कभी अपने 
प्राणों को सचमुच तिलांजलि देनी पड़ जाती है। उत्साह नाम का यही 
स्थायी भाव काव्य-शास्र के अनुसार, उपयुक्त विभावों, अनुभावों तथा 
संचारी भावों के संयोग से वीर रस में परिणत होता है। इसका सजसे 
उत्कृष्ट उदाहरण हमें उन रचनाओं में मिलता है जिनमें युद्ध में निरत 
रहने वाले शूरबीरों की चर्चा रहा करती है। ऐसे उदाहरणों में वीर रस 
का आलंबन कोई शत्रु हुआ करता है, जिसके विविध कार्य कल्लाप एवं 
रणवाद्य आदि उद्दोपन का कार्य करते हैं | अनुभाव युद्ध संबंधी व्यापारों 
में दीख पड़ते हैं ओर नायक की धृति, मति, गर्व, रोमांच आदि इसके 
लिए. संचारी भाव बन जाते हैं|? ऐसे नायकों को युद्ध वीर को संज्ञा दी 
जाती है। 


विनननजन उोटमसलकीमलनम-न-ंणलन कार फंमनलकल मे 


) साहित्य दप॑ण, प्रिच्छेद रे 
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परतु उत्साह के भाव रूप में अत्यत व्यापक होने के कारण आ्राचा 
ने युद्ध बोर के श्रतिरिक्त अन्य प्रकार के वीरों की भी कह्मना को है। 
पुसार साहित्य दपण' के रचग्रिता न वीर रस के चार भेद बताये हैं 
आर उसे ऋमशः दान, धरम, युद्ध एवं दया के आधार पर विभाजित किया 
हैं । पंडितराज जगन्नाथ का यद कहना हैं किये चारों भेद उत्साह के 
तुविध दोने के कारण क्रिये गये हूँ | वास्तव में वीर रस के भी उसी 
प्रकार श्रतक रूप हों सकते हैं जिस प्रकार छंगार रस के। धरमवीर में 
जिस प्रकार दानवीर शरीर दयावीर का अंतर्भाव नहीं किया जा सकता, 
उसी प्रकार उसमे सत्यवीर, झआमाबीर श्रादि का भी संभिलित कर दिय 
जाना उचित नहीं कहा जा सकता ।?' श्री पियोगी हरि से भी कद चित्‌ 
ऐसे ही विचारों से प्रेरित होकर 'शूर बीए! एवं शुद्ध बीरः के उदाहरण 
प्रथक-पुथक्‌ दिये हैं और नवीन 'पिरद्त बीर! तक के गुणों को उदाहत 
फिया ६। उनका कहना दे “वीर रस का स्थायी भाव उत्साह, विशुद् 
बिर्श भें, अच्छी मात्रा में पाया जाता ई ।?* बीरता का भाव वस्तुतः ऐसी 
प्रभक बातों के साथ संबद्ध जान पड़ता है जो कई भिन्न-भिन्न प्रकार के 
व्यक्तियों भ॑ मिला करतो हैं। साहस, घन, हृढ़ता, उत्सर्ग, निर्भयता, 
आ्राध्यविश्वास, एकांतनिष्ठा, निई#द्गता, एवं हृद्थ की सचाई आदि कुछ 
एसी बातें हैं जो केवल युद्धवीरों को दो विशेषता नहीं मानी जा सकती | 
सती, साधक एबं प्रेमी जनों में इनके शुगर कभी-कभी इतनी मात्रा भें पाये 
ते है, जितन यु में भी सबन्न रभव नहीं हैं। श्रतः कवि लोग इनका 
बर्णन जदाँ कहीं भो करत हैं, बद्दां स्वभावतः वैसे टी श्रोजपूर्ण शैली और 
था का प्रयोग करते हैं, जिसमे युद्ध धीरा को चचा की जाती है| 
संत साहित्य मे प्रशव काब्यां का प्रायः अ्भावन्‍्सा हैं, जिस कारण 
उसमे ठीक उसी दंग के उदाहरण नहीं मिलते जैसे मदकाव्यादि में पाये 
"हिंदी रस शंगाघर, एृ० $६४। "* बौर सतसई, ए० २, १: 
ओर मे (टि०) 
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जाते हैं | संतों ने अधिकतर फुटकर पद्मों की ही रचना की है। उनमें 
से जो काव्य की कोटि में आने योग्य हैं, वे अधिक से अधिक मुक्तक 
कहला सकते हैं| मुक्तक की परिभाषा देते हुए आचार्य अ्रमिनव गुप्त ने 
बताया है कि 'मुक्तक उसे कहते हैं जिसका ( किन्हीं अन्य पद्मों के साथ ) 
पूर्वापर संबंध न हो, किंतु जिसके ( आधार पर ) रस चर्वणश अथवा रसा- 
स्तरादन किया जा सके |” 

ऐसे संत काव्य की एक बहुत बड़ी विशेषता यह भी है कि वह अपने 
रचयथिता के प्रायः निजी उद्गार के रूप में ही निर्मित हुआ पाया जाता 

। वह उसकी स्वानुभूति पर आश्रित रहता है। इस कारण अन्य 

काव्यों की भाँति इसमें बाहरी उपकरणों को दँँहने की कोई आवश्यकता 
भी नहीं पड़तो । यदि काव्य थृंगार रस का है तो उसके लिए प्रेमी 
नायक एवं प्रमपात्री नायिका अथवा प्रमिका नायिका तथा प्रेमपान्र 
नायक को १५हीं बाहर से लाने की आवश्यकता नहीं | संत कवि स्वयं प्रमी 
या प्रेमिका बन जाता है और अपने घर में ही सदा वतमान प्रेमास्पद 
परमात्मा के प्रति प्रेमभाव व्यक्त करने लग जाता है। इसी प्रकार यह 
कवि बोर रस के काव्य की रचना करता है तों उस दशा में भी वह कहीं 
अन्यत्र दृष्टि डालना पसंद नहीं करता | यहाँ पर भी वह अपने मन को, 
इद्वियों को, काम क्रोधादि मनोविकारों को अ्रपना लक्ष्य बना लेता है और 
उनसे भीषण संग्राम छेड़ देता हैं| इसके लिए इसे किसी रणात्तेत्र की 
आवश्यकता नहीं ओर न इसे उत्तेजित करने के लिए किन्हीं रणवात्य 
आदि का विद्यमान रहना ही ग्रवश्यक है । सभी उसके घट के भीतर 
प्रस्तुत हैं ओर इसे उनकी ओर केवल एक बार अपना ध्यान देने मात्र 
की ही देर है । 

यद युद्ध बाह्य कारणों से प्रेरित होता हुआ भी बाहर के मैदान का 
)पूर्वापर निरपेक्षेणापि हि येन रस चर्वेणा क्रियते तदेव सुक्तकम ! 
हिंदी काव्यशारत्र, घु० १४ पर उद्धत 

। 


ह्प्प 


युद्ध नहीं, इस कारण हम उसे भीतरी युद्ध का नाम दे सकते हैं। इस 
युद्ध में न ता किसी अ्रख्थ-शस्त्र की आवश्यकता पड़ती है और न किसी 
के प्राण वा संपत्ति का कभी नाश ही हुआ करता है । इसमें किसी प्रकार 
से सुमम्जित होया भी आवश्यक नहीं है। इसके सभी व्या-र गुप्त दंग 
से चलते हैं, हितु इसके जिए, किसी पड्टयंत्र की युक्तियों का प्रयोग नहीं 
करना पड़ता । विर भी इस युद्ध का पच्णाम किसी व्यक्ति के जीवन के 
लिए बाहरी युद्ध की घटनाओं से किसी प्रकार भी कम सिशयात्मक नहों 
हुआ काया । बादरी युद्वा का सकाठ उसमें भाग लेन वाले भिन्न-भिन्न 
व्यक्तियों में बंट-सा जाता £ थीर एक दूसरे को साथ में कष्ट पाता हुआ 
देखकर कुछ दाढ़स भी नव जाने का अवसर मिल जाया कर्ता है, किंतु 
भीतरी युद्ध में केव्च एक ही ब्यकि को सारी बेदनाएँ सनी पढ़ती हैं 
और बह श्ररेला ही मराज्जिया करता है | 

किर भी इस भीतरी युद्ध का रूप उस अ्रंतद्वेंद्र कानसा नहीं 
होता जो बहुचा धर्म रुकट के नाम से पुकारा जाता है| अंतदेंद्र प्रायः 
प्रत्येक समझदार व्य्तिं के औवन में कभी कभी ने पहले एक साधारण 
भावना या विचार के रूप भे॑ होता है श्रीर ऋभशः तक-वितक का सहारा 
लेकर बढ़ता हुआ, अंत में, दमारे सामने एक विकेट समस्या बन कर 
उपस्थित हो जाता हैं। हमारे जऔीयन में घटना क्मानुसार कभी-कभी 
एक ऐसा श्रयसर खाता है. तब टसे शहसा इस बाद का निशुय नहीं कर 
पाते कि दो मिन्नंभद्द काम्पों भे॑ से किसका परान्नन करना श्रमिक 
अेयस्कर होगा। इस इस पर कितना है सोचने हैं, इतकों गंभीरता बढती 
जाती है आर? किसी दलाटख ही पत ब्यति का भाँति इसमे उलभते बल्ले 
जाते है। उस समय हगारे शासने वि बातें सुहावन रथ भास्णु करके 
आने छाती हैं। उन श्राकपणा की न्‍जादानी में पढ़ कर, हम 
भ्रत में, अपने की विवश घर शहाय बारी # गया हमारे ऊपर मोह- 
जाल का एक ऐसा घोर शअ्रेयकर छा जाता है कि हमे अपने मूल रूप 
का भी प्रत्यज्ञ करता मद्दा कठिन हो जाता ६ । 


द्ह्‌ ल्‍ 


अंतद्व द् को दशा में हमारे चित्त की भिन्न-भिन्न वृत्तियाँ आपस में 
टकराने लगती हैं जिस करण कभी-कभी प्रतीत होता है क्वि हम आगे 
को ओर बढ़ रहे हैं | किंठ॒ दूसरे ही क्षण हमें ऐसा लगता है कि हम 
पकेसी पीछे की ओर कार्य करने वाले खिंचाव के द्वारा ही ग्रस्त हैं । 
समस्या की जटिलता के अनुतार यह व द हमारे हृदय के कोने-कोने तक 
को रौंद डालता हैं और वह किसी युद्ध स्थल से भी भयानक लगने 
लगता हैं। उसमे एक द्वाह्कार-सा मच जाता है और इस संधर्ष की 
आग से कुनस कर हमारे कई सदर से सुंदर तक आदर्श उसी प्रकार 
नष्ट हो जाते हूँ जिस प्रकार बम गोलों के आघात से बाहरी लड़ाइयों में 
कुपुमित उद्यान तथा भव्य अद्ञालिकाएँ हमारे सामने विंध्यंस हो जाती 
हैं | ज्ञित समय राजा रामचंद्र राबश वध के अनंतर अयोध्या में राज 
कर रहे थे, किती गुप्तचर ने आकर उन्हें उनको रानी सीता के विषय 
में प्रचलित प्रबादों की सूचना दी | इंत कारण कतंव्यनिष्ठ एवं घम- 
परायण होने के नाते उन्हें एक ऐसे ही घम संकट का सामना करना 
पड़ गया | उस समय उन्हें एक ओर जहाँ अपने राजधम का उच्च 
आदर्श सीता-परित्याग की ओर उन्मुख कर रहा था वहाँ दूसरी ओर 
उनका पत्नी-प्रेम उस ओर से मुंह मोड़ने के लिए. उभार रहा था। 
उनकी दशा पस्म बुद्धिमान एवं घेये शील होते हुए भी मदाकवि कालि- 
दास के शब्दों म॑ 'दोल्लाचल चित्त वृत्ति' की-सी हो गयी थी। राजा 
इरिश्चंद्र को काशी के श्मशान घाट पर तथा वीर अजन को कुरुक्षेत्र 
के मैदान में भी प्रायः: इसी प्रकार की समस्या ने . विचलित कर उन्हें 
हतबुद्धि बना दिया था । 

किंतु संतों का भीतरी युद्ध इस प्रकार किन्हीं मिन्न-मिन्न प्रकार के 
कत्तेव्यों के पारस्परिक घात-प्रतिघातों से उत्पन्न नहीं होता। उनका 
आधार नैतिक न होकर आध्यात्मिक हुआ करता है और उतते समस्या 
मूनक न कह कर हम संकल्प मूलक ठहरा सकते हैं। जब कोई साधक 
अपने आध्यात्मिक जीवन का आरंभ करता है श्रौर अपने सदूगुरु के परा- 
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मश द्वारा अनुप्राशित होकर अपनी निकृष्ट चित्तवृत्तियों का दमन करने 
पर नुल जाता है, उसी समय इस प्रकार के भीतरी युद्ध का श्रीगशेश 
हुआ करता है ( पूर्व संस्कारों के प्रभाव में निरंतर कार्य करने वाली 
इंद्रियाँ अपनी-अपनी शक्तियों के उपयोग में कभी चूकना नहीं जानतीं । 
हैं रोकने की लाख चेष्टा करने पर भी अनेक साधक प्रायः सफल 
नहीं हो पाते । उनकी वेगवती घारा, बहुमुखी जञ्ञ प्रवाह की भाँति कोई 
न कोई मार्ग हंढ निकालने के लिए मचल पड़ती है। यल्किचित्‌ 
अबसर के भी मिलते द्वी इनके संपूर्ण मानसिक क्षेत्र को एक बार फिर 
आज्ञावित कर देती है। फलतः उनके आध्यात्मिक बिचारों के कोमल 
पौधे उसके सामने कुकने लग जानते हैं। उन्हें फिर से बल प्रदान 
करने के लिए. साधक को बार-बार सत्संग की शरण में जाने को बाध्य 
होना पड़ता है | समस्या मूलक अंतद् द्व में किन्हीं दो कतंव्यों को पार- 
स्परिक मुठभेड़ का प्रश्न रहा करता है । वहाँ केवल उनके उचित 
मूल्यांकन की कठिनाई पड़ती है जो उन दोनों में से किसी को भी 
अधिक श्रेयल्कर मान कर उसे चुन लेने पर आप से आप दूर हो सकती 
है। किंतु संकल्य मूलक भीतरी युद्ध की कठिनाई उससे नितांत भिन्न 
प्रकार की होती है जो दृढ़ संकल्प बीर साधक के सदा सजग बने रहने 
पर भी कभी पूणतः दूर नहीं हो पाती। उसे ऐसे विकट शन्नश्रों से 
लोहा लेना पड़ता है जो उस पर चतुर्दिक से प्रहार करते रहते हैँ और 
जो पराजय स्वीकार करने का नाम तक नहीं लेते । 
इस युद्ध का रूप इतना विकराल होता है कि इसके सामने किसी 
बाहरी समर में विजय प्राप्त करना एक साधारण-सी बात मानी जायेगी । 
यह किसी अवधि की अपेक्षा करके श्राजीवबन चला करता है। 
इसे संघर्ष में अंतमुखी बृत्तियों की जटिलता विशेष कष्टश्रद सिद्ध होती 
है| इसमें मरना भी एक ही बार का न होकर बार-बार हुआ करता है। 
इसमें नष्ट होने वाली संपत्ति भी स्थूल न होकर अत्यंत सूक्म भावों की 
बनी रहती है। इसी कारण कहीं अधिक ममता से सनी रहा करदी है और 
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उसके विनाश द्वारा उत्पन्न बेदना भी श्रत्यंत मार्भिक होती है। वास्तव 
में संत कवियों के विचार से शूरवीर की परिभाषा ही कुछ और है। 
उसकी विशेषताओं से परिचित हो लेना अत्यत आवश्यक है। संत 
चरनदास कहते हैं, 

सोई जन सूर जो खेत में भिड़ि रहै, 

भक्ति मैदान में रहे ढाड़ा | 

सकल लज्जा तजें महा निरभय गजै, 

पैज नीसान जिन आय गाड़ा" '|१॥|| 
अथांत्‌ शुरवीर उसे कद्ते है जो संग्राम में जा भिड़ता है और भक्ति के 
मैदान में डटा रद्द जाता है; वह सारी लोक लूज्जा को तिलांजलि दे देता 
है; निभयता के साथ लगा रहता है और अयनी टेक या दृढ़ संकल्प का 
मंडा जा गाड़ता है | इस बात को संत पलटू साहब ने और भी अ्रधिक 
स्पष्ट किया है। वे कहते हैं, 


होय रजपूत सो चढ़े मेदान पर, खेत पर पाँच पच्चीस मारे । 
काम ओर क्रोध दुई दुष्ट ये बड़े हैं, ज्ञान के धनुष से इन्हें टारे ॥ 
कूद परि जाह के कोट काया मेँहे, आगि लगाय के मोह जारे । 
दोस पलटू कह्दे सोई रजपूत है, लेहि मन जीति तब आयु हारे ॥३१॥। 
अ्र्थात्‌ जो सच्चा राजपूत या शूरवीर होता है, वह मैदान में इंद्रियादि 
को पछाड़ता है और काम क्रोधादि को ज्ञान के धनुष द्वारा दूर फैँक देता 
है। वह अपनी काया के दुर्गम कोट में कूद पड़ता है, मोह को जला 
देता है और मन पर विजय प्राप्त करके अपने आपको हार भी जाता है| 
कबीर साहब ने भी अपनी साखी में इस बात की ओर, संकेत किया है, 


कबीर सोई सूरिवां सन सूं मोंडे रूस । 
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पंच पयादा पाडिले दूरि करे सब दूज' ||३॥। 
अर्थात्‌ शूरवीर वह है जो मन के साथ संग्राम छेड़ता है, पंचेंद्रियों को 
पछाड़ देता है और आपे को खोकर अद्वेत भाव प्राप्त कर लेता है। 
इसके सिवाय इसी बात को अन्यन्न इस प्रकार भी कट्दा गया है, 

तीर तुपक से जो लड़ो सोतो सूर न होय । 

माया तजि भक्ती करे, सूर कहावे सोय ॥ * 
अर्थात्‌ अखशास्त्रादि वाह्य साधनों से सुसज्जित होकर लड़ने वाक्के को 
वास्तविक सूर नहीं कद्दा जा सकता। सच्चा शूरवीर वही कहला सकता 
है जो माया से अप्रभावित रहकर भक्ति में निरत रहे । 

संत कवियों ने इस प्रकार के शूरबीर का परिचय कतिपय अ्रन्य 

लक्षणों के द्वारा देने की भी चेष्टा की है। ये लक्षण साथधारणुतः सभी 
प्रकार के युद्ध बीरों में पाये जा सकते हैं | किंतु संतों के आदर्श बीरों में 
ये विशेष रूप से उपयुक्त ठदहरते हैं। सबसे विलक्षुण बात जो इन शूर 
वीरों में दीख पड़ती है, वह यह है कि वे केवल सामने पड़े हुए श्र से 
युद्ध नहीं किया करते प्रत्युत चारों ओर से आक्रमण करने वालों से एक 
साथ लड़ा करते हैं । 

सूरा कूफे गिरद सू , इक दिखि सूर न होइ 

कबीर यों बिच सूरिवों, अलान कहि सी कोइ  ॥४॥ 
अर्थात ऐसे शू"बोर को अपने ऊपर एक साथ प्रहार करने वाली सभी 
इंद्रियों से लड़ना पड़ता है जो इसे चारों ओर से आ घेरती है। यह उन' 
सभी का चोटों को सभालता है ओर उनका उत्तर देता है तभी सच्चा 
वीर कहजाने योग्य होता है| इस वीर का 'एक दूसरा लक्षण यह हैं कि ऐसे 
युद्ध में एक बार ज्लग जाने पर यह फिर मैदान से पीछे पैर हटाने का नाम 
नहीं लेता ओर? प्राणों को हथेली पर लेकर वहीं जूक मरता है। 


“कबीर ग्रथावली, पृ० ६८ 
रसाखो संग्रह, पृ० २७ >कबीर ग्र थावली, पु० ई८ 
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खेत न छाड़ सूरिवों रूझे है दल माहि । 
आसा जीवन मरण की मन में ओँण नाहि" ।|॥ 

आर इसी प्रकार इस बीर का एक तोसरा लक्षण यह भी है कि कभी 
यह डोंग नहीं हाँकवा । इसके रण-कौशल का पता आपसे आप चल 
जाता है | जच्र इसकी वीरता इसके दमकते हुए चेहरे से प्रकाश के रूप 
में कलकने लाती दै। इसे कुछु कहने की आवश्यकता ही नहीं 
पड़ती । रण-न्षेत्र में प्रवेश कर केवल बढ़-बढ़ कर बातें करना किसी 
कयर का काम है | एक सच्चे बीर को यह शोभा नहीं देता । 

कायर बहुत पमावहीं वह किन बोले सूर । 

कास पड़या हो जानिए, किसके सुख परि नूर | ||१४॥ 

संत चरनदास ऐसे शूपवीर का लक्षुण बताते हुए उनमें प्रभुव स्थान 

इसकी दृढ़ टेक वा दृढ़ संकल्ल को दिया ई आर तत्र अन्य बातों की चर्चा 
की है; जैसे, 

साधू पे जग है सोइ सूरा । 

काके मुख पर नूर है जब बाज मार तूरा ॥ १॥ 

या बाने का नेम यही है पा धरे फिरि न उठाये । 

जो कुछ होय सो आगेहि आगे आगे ही को घावे ॥३॥ 

रम में पेडि झड़ा माड़ि खेले सम्भुख सस्तर खाबे। 

खेत न छाड़े बहुई जूमे तब ही सोभा पावे * ॥४॥ इत्यादि 

अतएव संत काव्य की बीर रस वाली रचनाश्रों में विशुद्ध युद्ध वीर 

के उदाहरण मिल सकते हैं | इनमें आश्रय स्वयं उनका कवि अथवा कोई 
साधन होगा। भ्रालत्रन का स्थान उक्षवी इद्रयोँ अथवा उसके मनो विकार 
ग्रहण करेगे तथा उद्दोपम का काम यहाँ अनाइत शब्द, सत्संग अथवा 
वे उपदेश दे गे जिन्हें उतके सदगुर उत्ते समय पर सचेत और सावधान 
"कबीर अंथावली, पु० ६६ वही, पृ० ६६ 
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बने रहने के लिए, देते रहते हैं | इसी ध्रकार अनुभवों के रूप में संत कवि 
या साधक की वे चेश्टाएँ दीख पड़े गो, जिन्हें वह आत्मसंयम के प्रयक्ष में 
प्रकट किया करता है। ये स्वभावतः स्वेद, रोमांच, वैबण्य, अथवा अंग 
स्फुरण आदि के रूपों में न होकर, अधिकतर मानसिक ही हुआ करती 
हैं| इन रचनाश्रों में हमें कभी-कभी कतिपय संचारी भावों के भी दशन 
होंगे जो प्रायः घृति, मति, तके, स्मृति, संतोष, हर्ष, तत्परता आदि के 
द्वारा काम करते हैं| इनमें ओजगुण, परुषा वृत्ति श्रौर गौड़ी रीति के भी 
पर्याप उदाहरण मिल सकते जिनसे स्पष्ट होता है कि इनका वीररस के 
साथ संत्रंध है | किंतु संत कवियों की ऐसी पंक्तियों में उपलब्ध उप्युक्त 
लक्षणों को हम सर्वत्र शुद्ध साहित्यिक दृष्टिकोण से पूर्ण मान्यता नहीं 
दे सकते और न उसकी रूढिगत शास्त्रीय पद्धति को कसौटी पर उन्हें मली 
भांति १रख ही सकते हैं | संत कवियों की रचनाएँ उनकी निजी अनुमू| 
पर आश्रित रहती हैं और वे बहुधा उस अवसर पर निर्मित की गयी कही 
जा सकती हैं, वे उक्त भावों द्वारा वस्तुतः श्रभिभूत थे। फलतः ऐसा 
पंक्तियाँ उनके मुख से आप से आप निकली हुई भी हो सकती हैं। इनमें 
निपुण कवियों के काव्य-कोशल का चमत्कार भल्ते ही न मिल सके, 
सच्चे हृदय के अल्हड़पन का सोंदर्य अवश्य पाया जा सकता है। वास्तव 
में इनकी एक अपनी प्राचीन परंपरा है। 

संत काव्य की वीर रस संबंधी रचनाओं में आलंब्रन कोई शरीर- 
धारी व्यक्ति नहीं हुआ करता और न उनमें प्रदर्शित शगार सबंधी 
चेष्टाएँ ही ऐसी होती हैं जिनका वर्णन वास्तविक युद्ध व्यापारों की भाँति 
किया जा सकता है | युद्ध वीर जिसे इस विचित्र संग्राम में भाग लेंना 
पड़ता है, बह उन साधनों से संपन्न भी नहीं हुआ करता जिनकी साधारण 
रणभूमि से बीच आवश्यकता पड़ा करती है। वास्तव में इस युद्ध 
की जितनी भी बातें होती हैं वे केवल साधारण युद्ध की अनुधमता 
(3.]9029) पर ही बतायी जाती है। 

अतएव संत कवियों ने इसके लिए अधिकतर' रूपकों का सद्रा 
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लिया है और आलकारिक शैली में उनका वर्शन भी किया है। जैसे, 
गगन दसासा बाजिया, पडया निसानें घाव । 
खेत छुह्ाारया सूरिवें, मुझ मरणे का चाव" ॥६॥ 
अथात्‌ घट के भीतर शून्य स्तर पर अनाहत नाद सुन पड़ा जैसे किसी 
युद्ध के नगाड़े का शब्द हो ओर अ्जपा जाप का क्रम इस प्रकार चलने 
लगा जैसे उत्ती अवसर पर बजने वाले घोते के ऊपर चो< पड़ रही हैं | 
उत्साही साधक के लिए ये उत्त जित करने को पर्याप्त हैं | वह इंद्रियादि 
के साथ युद्ध लड़ने के लिए सन्नद्ध धोकर इस “भाव के साथ 
सामने थ्रा गया कि उसको जूफते के लिए अब इससे बढ़ कर 
श्रवसर नहों मिलेगा | यहाँ पर बीए रस के आश्रय साधक वा शूरवीर के 
लिए अनाइत का नाद उद्दीपन का कम करता है और उसका झा डटना 
अनुभाव है । 
इस प्रकार साधक वीर सन्नद्ध होकर रणत्ञषे त्र में आ डटठने वाले अपने 
शत्रु मन के दलवाले क्रोधाद्रि को मार कर तथा स्वयं, उसे भी पकड़ कर 
ज्ञान द्वारा बाँध देने तथा क्षुमा की ढाल के सहारे काथागढ़ पर पूरीविजय 
प्राप्त करने का वर्णन संत पलद्ू साहब ने भी किया है। वे कहते हैं, 
खैचि समसेर तब पेढु रन में रमें करे ना देर सोइ साथ बंका । 
कामदल जारि के क्रोध को मारिके, रहे मिरसंक ना करे संका || 
करें मन राव को ज्ञान से जकरि के छिमा दे डाल गढ़ तेल लंका 
दास पललटू करे सुञ् में बास तब गेब घर बेढि के देत डंका* ॥३३॥ 
संत कबीर साइब ने भी अपने एक पद मे कायागढ़ पर पूए विजय 
आप्त करने का रूपक इस प्रकार बाँता है । 
प्रेम पलीता सुरति हवाई गोला गिश्नानु चल्लाइआ | 
वह भी अगनि सहजे प्रजाली एकहि चोट सिझ्ताइवा ॥४॥ 
“कबीर ग्रथावल्ली, पु० दृ८ 
२पल/ साहब को बानी, भार्ग २, पृ० १४-४ 


१०५ 


सतु॒संतोखु ले लरने लागा, तोरे दुई दरवाजा | 

साधु संगति अरु गुरु की कृपाते पकरि ओ गढ़ को राजा ॥<॥ 

भगवत भीरि सकति सिमरन की कटी काल के फाँसी । 

दास कबीरु चढ़ि झो गढ़ि ऊपरि राजु लिझ्ो अविनासी' ॥६॥ 
अर्थात्‌ मेने प्रेम को पल्लीता बना कर सुरति कौ दवाई तोप से शान 
का गोला चलाया और ब्रह्म ज्ञान की अभि को सहज? द्वारा जज्ञा कर 
एक ही आक्रमण में उस दुर्ग को उससे गल्ला दिया । सत्य एवं सतं|प 
को साधन बना कर में तब लड़ने लगा। मैंने पाप तथा पुण्य के दोनों 
दरवाजों को तोड़ डाला श्रौर सत्संग एवं सदगुरु की कृपा के सहारे गह 
के राजा मन को पकड़ लिया | भगवान के भत्र॒ तथा नामध्मस्ण को 
शक्ति से सूयु की फाँसी से मुक्त हो गया ओर गढ़ के ऊपर अधिकार 
प्राप्त कर अमरत्व का राज ले लिया | 

उपयक्त दोनों पदों में इंद्रेयों के अगुआ मन को वश में करने तथा 

इस प्रकार कायागढ़ पर शासन करने और थ्रमर बन जाने का रूपक् है। 
संत पलट्ू साहब ने इसे साधन से संपन्न होकर रणज्षेत्र में कूद पड़ने से 
आरंभ किया है । फिर काम एबं क्रोध को सेना को नष्ट करके मन 
राजा को बंदी बनाने आदि, अंत में, काया दुर्ग पर अधिकार जपा लेने 
का वर्णन किया है | किंतु संत कब्रीर साहब ने इसे और विस्तार दिया है। 
वे प्रेम की रंजक द्वारा सुरति को जागत कर तत्र उसके माध्यम से ज्ञान 
का गोला फ्रेंकते हैं | फिर सहज साधना से ब्रह्माग्नि को प्रज्वलित कर 
सारी काया को त्रिना किसी विल्लंच के ही उसमे व्याप्त बना देते हैं । ऐसी 
दशा में उनके लिए कार्य सरल हो जाता है। वे केवल सत्य एवं संतोष 
के बल पर लड़ते हुए पाप एवं पुण्य की कृत्रिम मर्यादा को अनावश्यक 
बन। देते हैँ | साधुओं वे. धत्संग एवं सदगुद कृपा की प्रेरणा से उन्हें 
मन जैसे बली राजा को भी विवश करते देर नहीं लगती । किर तो उन्हें. 





आदि प्र'थ, प० ११६२-३ राग मैरउ 
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झाग॑ कुछ करने को नहीं रह जाता और वे अपनी काया की साधना 
समाप्त कर श्रमर बन जाते हैं| संत पलट साहब के शूल्यवास की सिद्धि 
भी यही है । 
संत कवियों की ऐसी बीर रस वाली रचनाओं की एक विशेषवा यह 
जान पड़ती है कि इनमें सत्य, शोल, क्षमा, प्रेम, ज्ञान आदि उन शर्तों 
की भी चर्चा की गयी मिलती है। इनके वर्णन की आवश्यकता शांत 
एवं &ंगार रसों में पड़ा करती है। काव्यशात्र के आयायों मे इन दोनों 
ही रसों को वीर रस का विरोधी बताया है, जि कारण यह इन कविताश्रों 
का दोष भी कहा जा सकता है। परंतु संतों की निराली दृष्टि के अनुसार, 
उनके युद्ध वीरों का पूर्ण शांत एवं एकांतनिष्ठ प्रेमी भी होना नितांत 
झआावश्यक है। वे एक ऐसी विचित्र स्थिति की ओर लक्ष्य करते हैं कि 
: जिसे उपलब्ध करने वाले के सामने विरोधी वा सहायक सरसों का प्रश्न से 
निरथंक है। संतों की कविताओं में हमें उस विरह वीर के भी पर्याप्त उदा- 
हरण मिलते हैं जिसकी ओर श्री वियोगीहरि ने भी सकेत क्या है | संत 
कब्र साहय ने बार-बार बताया है कि प्रेम के लिए. अपना सिर सौंपना' 
कोई ड़ो बात नहां और “भगति? को भी उन्होंने दहेली” हो ठहराया है 
तथा “साध सती अरु सूर का, अणी उपिला खेल्ल!? कह कर इन तीन। 
के कार्यो की एक समान कांठन सिद्ध किया हैं| फिर भी, 
साधका खेल तो विंकट बेड़ा आती, सती ओ सूर की चाल आगे | 
सूर घमसाव है पल्नक दो चार का, सती घमसान पल एक लागे ॥ 
साध संग्राम है रेन दिन जूकना, देह पजनत का काम भाई । 
कहे कबीर टूक बाग ढीली करे, उलटि मन गगन से जमी आई ॥४६॥ 
गर्थात्‌ शूश्बीर एवं सता की अपेक्षा साधक का खेल कहीं श्रत्रिकः 
भयंकर है | सती और शुर बीर को जहाँ किसी निश्चित अ्रवधि तक ही 
) कबीर अंथावली, पु० १०० 
२कबीर साहब की ज्ञान गुदढ़ी और रेखते, पु० ३० 
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संग्राम करना और वार भेलना पड़ता है वहाँ साधक को अपने जीवन 
पर्येत जूफना पड़ता है। इसके सिवाय इसमें एक खतरा और होता है 
कि जहाँ अपने प्रयक्ञों में थोड़ा-ता भी ढीलापन आया कि फिर साधक का 
कहीं ठिकाना ही नहों लगता । संत काव्य में बीर रस की रचनाएँ अधिक 
संख्या म॑ नहीं मिलती । किंतु जो मिलती हैं, उनका मूल्यांकन करते 
समय, यदि उपयुक्त सभी बातों पर विचार न किया जाय, तो उनके प्रांत 
अ्रमवश अन्याय हो जाने की श्राशंका रहती है। 
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संतों का निवेर धर्म 

योर द्वारा प्रचलित किये गये #विकासवाद के शिद्धांतों से हमें पता 
चलता है कि सृष्टि के क्रिक शिंकास का रहस्य उसके विविध अ्रंगों के 
पारस्परिक संत्र्ष में ही निहित है और एक के क्रमोत्कर्ष से दूसरे का 
अपकर्ष होना अनिवाय-सा है । इस विचारधारा के अनुसार एक प्राणि- 
वर्ग दूमरे को अपनी क्रमोन्नति की सीढ़ी बना कर ही आगे बढ़ता है और 
एक के जीवन में वृद्धि तभी संभव है जब दूसरे का विनाश हो | 
बराबर देखते आते हैं कि वनस्पति वर्ग के प्राणों अधिकतर खनिज 
पदार्था। पर अपना जीवन व्यतीत करते हैं, पशु-वर्ग का प्रधान खाद्य 
वनस्पतियाँ बन जाती हैं, जलचर तथा वनचर प्राणियों का जीवन बहुधा 
कीटों, पतंगों पर आश्रित रहा करता है ओर सृष्टि का सब्नसे विक्रसित 
अंग मानव वर्ग अ्पने जीवन एवं उत्कर्ष के लिए उक्त सभी प्राणियों वा 
पदार्थों को अपना साधन बना लिया करता है। “ीवो जीवस्य जीवनम” 
सृष्टि का एक अटल तथा व्यापक नियम है जिसकी उपेक्षा किसी प्रकार 
भी नहीं की जा सकती। श्रतएवं हमें चाहिए कि मानव वर्ग से भी आगे 
आने वाले अ्रतिमानव (50]9077707) के स्वागता्थ अपनी भौतिक 
शक्ति के संचय का प्रयास उत्तरोत्तर करते चलें ओर शक्ति उपलब्ध 
करने के अपने संकल्प (४४॥॥ ६0 7०श्००) को अपने लिए मूल मंत्र 
मान कर ही किसी प्रश्न पर विचार करे | 

योरप ए.4 अमेरिका जैसे देशों ने उक्त प्रकार की भावनाश्रों द्वारा प्रभा- 
वित होकर अनेक यंत्रों के आविष्कार किये और वाणिज्य अथवा व्यव शय 
की उन्नति के पथ पर अग्रसर होते हुए उन्होंने राज़नैत्रिक संघर्ष को प्रश्रय 


दिया । उनकी ऐसी भौतिक उन्नति की झाज्ा से आकृष्ट होकर अन्य: 
देशों ने भी उनका अनुसरण किया । परिणाप्त स्वरूप एक ऐसी संस्कृति का/ 
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क्रमशः निर्माण होने लगा जिस कारण श्रनेकर युद्धों वा महायुद्वों तक को 
आवश्यकता पड़ती गई और धीरे-धोरे सारा विश्व ही नैतिक पतन की ओर 
उन्मुख होता गया। विकासवाद के उक्त सिद्धांतों के भीतर विश्व की 
एकता का भाव निरंतर वर्तमान रह और उनके आदर्शों पर चलने वालों 
में, ऋमिक विकास के उत्साह वर्धक नियमों के प्रति आस्था भी बनी रही। 
फिर भी उन्होंने उक्त एकता के अंतर्गत लक्षित द्ोनेवाली अ्नेकता की ही 
झोर अधिक ध्यान दिया और भिन्न भिन्न वर्गों को एक स्तर से दूसरे तक 
पहुँचाने वाले उनके आभ्यंतरिक गुणों को कुछ भी महत्व न देकर उसका 
सारा श्रेय केवल उस पारस्परिक होड़ को ही दे डाला। जिन बातों के 
करण हमें एक वर्ग को दूसरे से विकसित मानना पड़ता है उनकी उन्होंने 
उपेक्षा कर दी और केद्ल बाहरी व्यापार मात्र को प्रधान कारण मान 
लिया । यह एक साधारण अनुभव की बात है कि खनिज पदार्थों से 
वनस्पति बग कई बातों में बढ़ कर है। इसो प्रकार क्रमशः वनस्पति से 
जलचर, नभचर एवं पशुवर्ग तथा मानव भी एक दूसरे से, कुछ ऐसे 
गुणों के कारण, श्रेष्ठतर सिद्ध होते हैं जो कोई संघर्ष के ही परिणाम नहीं 
कहे जा सकते । उदाहरण के लिए साहइचथ, आत्मीयता एवं पारस्परिक 
सहायता की प्रवृत्ति जो श्रनेक पशु-पक्षियों तथा कभी-कभी क्षुद्र जंतुश्रों 
तक में लक्षित होती हैं वह केवल संध्र+जन्य दी नहीं कहला सकती और 
न इसी प्रकार मानव वर्ग के प्रेम, दया, दाक्षिस्य, सोइद तथा संतोष जैसे 
गुणों का संघर्ष की स्थिति में कमी प्रदर्शन भी किया जा सकता है। 
संघर्ष की दशा में काम करने वाली तो वे ही प्रव्॑त्तियाँ समझी जा सकती 
हैं जिनका संबंध लोभ, मोह, क्रोध, ईष्यो, श्रहंकार श्रादि के भाव 
रहता है और जो इसी कारण, उन गुणों की भाँति रागजनित न द्ोकर 
दंष वा अलगाव के कारण उत्न्न हुआ करती हैं | 
विकासवाद के सिद्धांत बड़ी खोज एवं गवेषणा के अनंतर स्थिर किये 
गये थे और उन्हें विविध उदाहरणों द्वारा स्पष्ट किया गया था। उनको 
आधारभूत विचारधारा को विज्ञन, इतिहास, ज्योतिष, आदि को कसी- 
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टियों पर जाँच भी लिया गया था | छौिर भी उक्त बाद के प्रमुख आचार्य 
स्वयं डार्विंन साहब को भी यद्द स्वीकार करना पढ़ा था कि दया, दानादि 
'नैतिक गुणों के अस्तित्व का पूरा समाघान उनके द्वारा निर्दिष्ट जीवन-संग्राम 
के सिद्धांतों के सहारे नहीं किया जा सकता | स्पेंसर ने भी आगे चल कर 
'यही बतलाया कि इस प्रकार 27 नेतिक गुणों ते उदय तथा विकास की 
कहानी रहस्वरमय हैं और वह केवल प्रकृति को ही पूर्णतः विदित होगी । 
इसके सिवाय एक अन्य विकासवादी हफ्सले साहब ने इसके स्पष्टीकरण में 
यहाँ तक सिद्ध करना चाहा कि मानव समाज के भीतर प्रचलित प्रायः 
सभी नैतिक नियम प्राकृतिक नियमों के सर्वथा प्रतिकूल पड़ते हैं और 
'इनकों श्रोर से सदा सतक रहना चाहिए। फिर भी नित्शे जैसे कुछ विचारक 
अपनी ठेठ विकासवाद छी धारणाशं पर ही अड़े रह गये | इन्होंने ही 
'उधर के लोगों को सबसे अ्रविक प्रभावित कर उन बाबेरिक कृत्यों के 
'लिए ज़ेत्र तैयार कर दिया जिनकी और ऊपर संकेत किया जा चुका है | 
दिस क्रोपाट/कन थे जीवन संग्राम को कटुता के स्थान पर अपने पार- 
'स्परिक साहाय्य (शएप४) ०0) संबंधी नियमों का सदूभाव अवश्य 
रखना चाहा और उसे अनेकानेक उदाहरण द्वारा सिद्ध भी किया | किंतु 
इस और समुचित ध्यान नहीं दिया गया | 
जीवन-संग्राम को इतना अधिक महत्व देने ओर इसे मानव विकास 
'को अग्रसर करने वाली शक्ति तक का पद प्रदान करने वालों का कहना 
है कि इसकी प्रत्नत्ति हमें अपने समाज के आदिकाल से ही लक्षित होती 
है। जीवन-संघर्ष ने न केवल हमसे अपने से दुर्बलों तथा निर्बेलों पर विजय 
"करा कर हमारे लिए, विकास का क्षेत्र निर्माण किया है, प्रत्युत इसी के 
द्वारा प्रेरित होकर हममे अपने लिए नवीन प्रदेशों की खोज को है। पये- 
. नये आविष्कार किये हैं तथा ऐपे-ऐसे साधनों की रचना कर डाली है जो 
हमारी नित्यशः बढ़ती जाने वाली जनसंख्या को स्थिति में मी हमे किसी 
अ्रमाव का अनुभव नहीं करने देते। जीवन-संग्राम के लिए प्रयत्ष करते 
: करते ही हमने अपने लिए संदर एवं विशाल निव[स'स्थान-बंना लिए हैं। 
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भिन्न-भिन्न प्रकार के सुस्तराद भोज्य पदार्थों को तैयार करना ज्ञान लिया है| 
देश काल के विस्तार को संक्रुचित कर अपना कार्य यथाशोघ्र पंपन्न करने 
का प्रबंध कर लिया है। अपने उपाणित वैभव के साथ सुखपूर्वक 
जीवन व्यतीत करने को व्यवस्था भी कर डाली है। जीवन-संग्राम ने 
ले हमें अपनी रक्चा तथा जिस्तार के लिए प्रेरित किया था और वही 
आाज हमें अपने सुख के साधन जुटाने तथा उनकी सहायता से अपनी 
सभ्यता निर्माण करने में भी सहायक हो रहा है। श्रतएव जोवन-संग्राम 
की प्रवृत्ति न केवल हम उत्तेजित करती दूँ, बल्कि हमे सुस्त की श्रोर भी 
ले जाती है | 
परंतु जीवन-संग्राम हमें जिस सुख की ओर ले जाता है वह क्या कभी 
टुःखों से अमिश्रित रह्दा करता है ! क्या छीना-भापटी द्वारा प्राप्त की गई 
बस्तु के फिर उसों प्रकार हाथ से चले भी जाने की आशंका नहीं बनी 
रहती ? फिर, क्या आत्मरक्षा एवं आत्मप्रसार जिनके लिए हम जीवन-संग्राम 
में प्रइृत्त होते हैं केवल घोर संघर्ष के बल पर ही साध्य है! क्या आत्म- 
रक्ता कोरी पाशवी शक्ति पर हीं निर्भर है, उसके लिए विविध प्रकार 
की परिश्थितियाँ भी नहीं अ्रपेज्षित छुआ करती १ आत्म-प्रसार के 
मूल में तो एक प्रक्रार के उत्सगे की हों भावना काम करती है जो हमें 
अपने को एक से अ्रधिक देखने के लिए उदार बन जाने को विवश कर 
देती है। यह सच है कि मानव समाज के अविकसित रूप में हमें इस 
प्रकार की बाते' स्पष्ट नहीं दीख पढ़तों और आत्मरक्षा एवं आत्म-प्रसार के 
निमरित्त किए गये वाह्म प्रयज्ञों की ओर ही हमारा ध्यान आकृष्ट हो जाता 
है। किंतु इनके अस्तित्व को न मानने का भी कारण नहीं | ये ब 
प्रकृति के अंतर्गत बीज रूप में सदा से विद्यमान रहती आई हैं और 
नका विकास भी छुआ करता है । आत्म-रक्षा की भावना ने एक को 
दूसरे के साथ संमिल्ित होकर रहने की ओर आप से आप प्रवृत्त किया 
होगा। आत्मप्रसार की. प्रवृत्ति ने भी, उसी प्रकार एक को अधिका- 
घ्रिक अपना! उस्रन्न करने के क़ारये में लगाया होगा। ज्यों-ज्यों मानब- 
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ऐसा था कबीर का व्यक्तित्व जिसके निर्माण में उनका अपना ही हाथ 
था| वह कभी भिमके नहीं, कभी कुके नहीं, कभी अटके नहीं, कभी भटके 
नहीं | वह अपनी साधना, अपने विश्वासों और अपनी अनुभूतियों में बराबर 
आगे बढ़ते रहे और एक दिन वह आया जब्र वह अपने मांगे की अनेक कठि- 
नाइयों को दूर कर बंधन-म्ुक्त हो गये । आचार्य इज़ारी प्रसाद द्विवेदी ने उनके 
व्यक्तित्व के सम्बन्ध में सत्य ही लिखा है कि हज़ार वर्ष के इतिहास में कबीर 
जैसा व्यक्तित्व लेकर कोई लेखक नहीं उत्तन्न हुआ ।? 
क्नीर संधि-काल के विचारक और समीक्षक थे। उनका समय दो 
परस्पर विरोधी सभ्यताश्रों एवं संस्कृतियों के संघर्ष का युग था। विजेता के रूप 
में आ्राए हुए मुसलमान विजित हिन्दुओं के साथ जीवन के 
कबीर का महत्व किसी भी क्षेत्र में समझौता करने के लिए तैयार नहीं थे | 
हिन्दू अपना सब कुछ देकर भी अ्रपनी सभ्यता ओर संस्कृत 
की रक्षा करने पर डटे हुए थे। ऐसी दशा में संत्रष होना स्वभाविक ही था। 
इस संघर्ष का प्रभाव तत्कालीन जीवन के प्रत्येक क्षेत्र--राजनीतिक, सामाजिक, 
शआ्रर्थिक, साहित्यिक तथा घार्मिक--पर पड़ रहा था और उनके दुखद परिणाम 
स्पष्ट होते जा रहे ये । साथ ही यह भी स्पष्ट होता जारद्दा था कि यदि विजेताश्रों 
को विजितों के साथ इसी देश में जमकर रहना है तो उन्हें यहाँ के जीवन- 
सिद्धान्तों के साथ क्रिसी-न-किसी रूप में समभनेता करना दी होगा | समझौते की 
यह भावना उच्च स्तर के लोगों की अपेक्षा निम्न अ्रथवा अशिक्षित स्तर के 
लोगों में विशेष रूप से पन्रप रही थी। वे शान्तिपूर्वक रहकर अपने-अपने 
धार्मिक सिद्धान्तों के अ्रनुसार जीवन व्यतीत करना चाइते थे।| यह थी उस 
समय की प्रथम अत्यन्त महच्चपूर्ण समस्या ! 
उपयक्त समस्या से ही संबंधित तत्कालीन भारतीय समाज को एँक दूसरी 
समस्या भी थी। इस समस्या का सम्बन्ध प्रधानतः हिन्दुओं की सामाजिक 
व्यवस्था से और गौणतः विदेशी जातियों से था। हिन्दू-सामाजिक व्यवस्था के 
जो दो स्तंभ--वर्ण-व्यवस्था और आश्रम-धर्म--माने जाते हैं उनका आदि रूप 
निस्सन्देह श्राकर्षक, गतिशील श्रौर कल्याणकारी था, परन्तु समय के प्रभाव से 
श 
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उनमें भी ऐसे दोष ञ्रा गए ये जिनके कारण हिन्दू समाज की एकता ही खतरे 
में पड़ गयी थी। वर्णु-व्यवस्या ऊँच-नीच, छूत-श्रछृत, ब्राह्मण-अब्राह्मण की 
अकल्याणकारी भावनाओं से पूरित थी | इसी प्रकार आश्रम-धर्म भी नि्जीव हो 
रहा था। महात्मा गौतम बुद्ध ने इन दोनों स्तंभों के रूढ़ि-अस्त रूपों को गति 
देने की चेष्ठा की थी, परन्ठु उन्हें सफलता नहीं मिली। क्यों ? इसलिए कि 
वर्ण-ब्यवस्था और आश्रम धर्म की जड़े” इतनी दृढ़ और समाज की मानसिक 
भाव-भूमि में इतनी गहरी धंसी हुई हैँ कि उनका उन्मूलन किसी एक के बल- 
बूते का काम नहीं हैं। गौतम बुद्ध चले थे वर्ण-व्यवस्था का अन्त करने, 
परन्तु बह उसका अन्त करने के स्थान पर एक नई जाति को ही जम्म दे 
गये | यह उनके धर्म के स्वरूप कादह्टदी दोष था । बुद्ध धर्म एक प्रकार मे 
मिक्षुश्रों का धर्म था । भिक्षुश्रों ने ल्ञोक-जीवन में रहकर जाति-भेद की 
व्यर्थता का लौकिक उदाहरण नहीं प्रस्तुत किया | बौद्ध-श्रमण भी जाति-बन्धन 
से मुक्त होकर उसकी व्यर्थता पर आघात न कर सके। इस प्रकार के जाति- 
बन्धन-विरोधी आन्दोलन आगे भी हुए, परन्तु उनके सबके साथ भी यहो 
विडम्बना थी । ऐसी विडम्भपना के फलस्वरूप जाति-बन्धन शिथिल होने के स्थान 
पर और भो रुढ़ि-अस्त होते जा रहे थे । कबीर के सप्तय में तो उनके रूढ़ि-प्रत 
होने के ओर भी कारण प्रस्तुत हो गए. थे । शक, हूण, ग्रीक, कुशन, सिथियन 
आदि जो भी विदेशी बबर जातियाँ भारत में आयी थीं, उनकी सांस्कृतिक 
स्थिति नगण्य थी। इसलिए कालान्तर में वे भारतीय जन-समूह का अ्रंग बन 
गयीं । इस्लामी सभ्यता उच्च कोटि की सभ्यता थी ।आ्य-संस्कृति के लिए उसको 
पचाना सरल काम नहीं था | उसमें दो विशेषताएँ थीं--एक तो जातीय भ्रातृ- 
भाव और दूसरी सामूहिक साधना । उसकी इन्हीं दोनों विशेषताओं कः श्रोर 
वर्णु-व्यवस्था से पीड़ित और आश्रम-धर्म से ऊबे हुए! लोगों का ध्यान श्राकृष्ट 
हुआ और उन्हींने उसे स्वीकार कर लिया। ऐसी दशा में वर्णाश्रम-घर्म के बंधन 
शिथिल न होकर और भी जकड़ गए. | इस्लाम की भी कुछ ऐसी ही दशा हुई | 
उसने जिस बता से संसार के अन्य देशों में सफलता प्राप्त की थी वह मारतीय 
ग्रहिंसात्मक प्रवृत्ति के सामने कुठित हो गयी। अपने धामिक सिद्धान्तों के 
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प्रचार में उसे अपनी बर्घरता पर .ही विश्वास था। भारतीय वातावरण में 
उसका वह विश्वास जाता रहा और वह भी धीरे-धीरे रूढ़ि-प्रस्त हो गया-- 
इतना रुढ़िग्रस्त हो गया कि उसमें भी दो दल हों गए। इनमें से एक दल था 
उन मुसलमानों का जिनमें विशुद्ध त॒र्की अथवा अरबी रक्त था और दूसरा दल 
था उन नए. मुसलमानों का जिन्होंने वर्णाभ्रम-धर्म की जटिलता से ऊत्रकर 
इस्लाम-धर्म स्वीकार कर लिया था | भारत की तत्कालीन इस्लामी राजनीति में 
इन दोंनों दलों ने पूरा भाग लिया था और सच पूछिए तो यही भारत की 
इस्लामी सल्तन्तों के विनाश का फारण हुआ । इस प्रकार हिदू और मुसलमान 
दोनों अपनी-अपनी सामाजिक व्यवस्थाश्रों से तस्त एवं पीड़ित ये | अतएव 
आवश्यकता थी ऐसी सामाजिक व्यवस्था की जो एक ओर तो दोनों को रुढ़ियों 
से मुक्त कर दे ओर दूसरी ओर उनमें भ्रातृ-भाव का संचार करे । 


एक तीसरी समस्या भी थी और वह थी तत्कालीन भारतीय साधना- 
पद्धतियों को रूढ़ि-मुक्त करना । हम बता चुके हैं कि कबीर के समय में (१) 
गुण भक्ति के अन्तंगत वैष्णव, शैव तथा शाक्त सम्प्रदाय, (२) निगण भक्ति 
के अन्तगत हिन्दू-संत, एकेश्वरवादी मुसलमान तथा प्रेम-मार्गी सूफी (३) बौद्धों 
का सहजयानी सम्प्रदाय तथा (४) नाथ-पंथी सम्प्रदाय की घूम थी । इस्लाम- 
धरम में दो दल थे--एक तो था कट्दर एकेश्वरबादी मुसलमानों का दूसरा 
था,सूफी-मतवालों का । कट्टर एकेश्वरवादी शिया और सुन्नी में विभाजित थे । 
सूफी-सम्प्रदाय के लोग कट्दर एक्रेश्वर्वादी मुल्लाओं के साथ नहीं थे। उन्हें 
बल था सात्विक बृत्ति के मुसलमानों का, परन्तु यह लोग भी कई सम्प्रदायों में 
विभक्त थे। कब्नीर के समय में इन सम्प्रदायों की संख्या लगभग १४ तक पहुँच 
चुकी थी जिनमें चिश्ती सम्प्रदाय, सुहरावर्दी सम्प्रदाय, क्रादरी सम्प्रदाय और 
नक्शवन्दी सम्प्रदाय प्रमुख थे। साधना के क्षेत्र में इन सभी सम्प्रदायों तथा 
मतों का अपना-अपना महत्व था, परन्तु उनके रूढ़ि-प्रस्त हो जाने से उनका 
प्रवाह रुक-सा गया था और उनमें संकीर्णता थ्रा गयी थी | इसलिए एक मत 
अथवा सम्प्रदाय के लोग दूसरे मतवालों को घृणा को दृष्टि से देखते थे। 
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मानव-कल्याणु के लिए. यद्द स्थिति अत्यन्त भयावह थी। इसलिए अन्य पम्- 
स्थाग्रों की भाँति इन समस्या पर भी विचार करना परम श्रावश्यक था। 
उपर्यक्त पंक्तियों में कबीर के समय की जिन श्रावश्यकताओं एवं सप्न- 
स्‍्थाओं की और संकेत किया गया है उन पर विचार श्लोर विचार के अनुसार 
सुधार करनेवालों के उस समय दो दल थे--एक दल तो था उन विचारकों का 
. जो समस्त साधना-पद्धतियों की रूढ़ि-अस्त परंपराओं को स्वीकार करते हुए युग 
के अनुकूल उनकी नवीन व्याख्या करना चाहते थे | वे प्राचोनता के पत्तपाती 
तो थे, पर नवीनता के विशेधी नहीं थे । दूसरे प्रकार के विचारक क्रान्कारी थे | 
वे समस्त रूढ़ियों को श्रस्वीकार करके भारतीय समाज को नये दृष्टि-कोश से 
व्यवस्था करना चाहते थे | यदि व्यास, शंकराचार्य, रामानुज, ठुलसीदास प्रथम 
वर्ण के सुधारक थे तो बुद्ध, अश्व घोष, नागाजेन, गोरख और कबौर द्वतीय वर्ग 
के | कणोर प्रचीनतावादी अथवा रुढ़िवादी नहां थे। वह प्रगतिशील थे | वह 
समाज तथा घम की प्राचीन मान्यताश्रों पर ही चोट करना चाहते थे। विजेता 
श्रौर विजित, हिन्दू और मुसलमान, शिया और सुत्नी, कट्टर एकश्वरवादी और 
सूफी मतबादी, योगी और भक्त, वैष्णव और शैव, तोद्ध और जैन, ऊँच श्रौर 
नीच, धनी और निर्धन, छूत और अछूत, ब्रह्म और इईश्वर--तात्पय यह कि 
इस प्रकार के जितमे भी भेद-विभेद थे वह उन सन्नका अन्तकर एक ऐसे 
समाज की रचना करना चाहते थे जिममे सब्र भाई-भाई की तरह रहें और 
धर्म के ज्षेत्र में अपनी व्यक्तिगत साधना में विश्वास कर । कब्चीर का यही दृष्टि 
' कोण उनके महत्व का सूचक है | 
%बीर अपने समय की उपज थे। उन्होंने स्वयं अपना नेतृत्व श्रौर 
निर्माण किया था। वह द्रष्णटा और युगध्रवर्तक थे। उन्होंने व्यक्ति की 
धार्मिक प्रवृत्तियों का अपनी दृष्टि से संस्कार किया और अपनी पाखडरहित वाणी 
से तत्कालीन जनता के जीवन को अनुप्राणित किया । उनके पढहले कई धार्मिक 
नेता हो चु थे, परन्तु उनमें अ्रप्रिय सत्य कहने का साहस नहीं था। कभीर ने 
इस अभाव की पूर्ति की । भक्त-कवियों की विनयनशीलता और आत्म-भर्सना के 
बीच उन्होने स्पष्ट रूप से धामिक तथा सामाजिक जीवन की पत्तपात रहित 
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आ्रालोचना की । उन्होंने जहाँ परम्परागत हिन्दू-धर्म के करम-काण्ड से निर्भीक 
खर में लोहा लिया, वहाँ भारत में जड़ पकड़नेवाली इस्लाम की नवीन 
सांप्रदायिक भावना की भी कु शब्दों में भरना की। इस प्रकार उन्होंने 
दोनों धर्मों की अधार्भिकता पर समान रूप से प्रहार किया। उपासना ज्षेत्र में 
बह व्यक्तिगत साधना के पक्षपाती थे। वह चाहते थे साधक को स्वावलम्बी 
एवं आत्मविश्वासी बनाना | इसलिए समाज के संगठन में वह विशेष सफल नहीं 
हो सके | फिर भी उनके इस विचार ने शास्त्रीय जटिलताओं को सुलमा 
कर धरम को इतना सरल ओर जीवन-परक बना दिया कि साधारण जनता 
भी उससे अ्रन्तः्प्रेरशाएँ लेने में सफल हो सकी। इतना ही नहीं, जो 
लोग घर्म का शास्त्रीय ज्ञान 'न होने के कारण भोतिक ऐश्वर्य से 
आकर्षित होकर घर्म-परिवर्तन के लिए तैयार हो जाते थे, उन्हें कबीर 
की पक्षपातरद्दित वाणी से अपने घर्मं पर आरूढ़ रहने का बल मिला । इस 
प्रकार मुसलमानी कुल में मुसलमानी संस्कृति के बीच पोषित होकर भो उन्होंने 
ऐसे सार्वजनीन सिद्धान्तों का प्रचार किया जिनसे हिन्दू-धर्म को भी अपने 
स्थान पर स्थिर रहने की क्षमता एवं दृढ़ता प्राप्त हुईं । उन्होंने दोनों धर्मों 
के. बीच समभाव की प्रतिष्ठा की। उनके विचार सब्र के लिए समान थे |- 
उनके हृदय में हिन्दू और मुसलमान दोनों के लिए समान रूप से स्थान प्राप्त 
था। उनका घर्म मानव के लिए था, उस मानव के लिए जिसके हृदय 
में ऊँच-नीच का भेद-भाव न हो, धर्म का पाखए्ड न हो। हिन्दू-धर्म के 
जाति-बंधन के वह कटु आ्रालोचक थे । उनकी दृष्टि में ब्राह्मण ओर शुद्ध 
धनवान और निर्धन-सब समान थे। अपनी इसी सम दृष्टि के कारंण वह .. 
साधारण हिन्दू-जनता में रामानन्द की अपेक्षा अधिक लोकप्रिय हुए । उपासना 
के च्षेत्र में रामानन्द श्रधिक व्यावहारिक न थे, कबीर व्यावहारिक थे | इसलिए 
कबीर को रामानन्द को श्रपेज्ञा अपने सिद्धान्तों के प्रचार में अधिक सफलता 
मिली । 

तत्कालीन घार्मिक क्षेत्र में कबीर का महत्व उनके सम-भाव के सिद्धान्त के 
कारण ही था। उनका यह समभाव उनके मनन और चिन्तन का परिणाम 
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था। वह ख्तंत्र प्रवृत्ति के साधक थे | वह अपनी आत्मा के सच्चे और निर्भोक 
ब्रनुचर थे और उसी का चित्र श्रपनी वाणी-द्वारा उतारा करते थे। उन्हें किसी 
की चिन्ता नहीं थी | वह अपनी आत्मा की ध्वनि पर मनन करते थे और उसी 
का प्रचार करते थे | उन्होंने समाज की मनोवृत्तियों के श्रनुसार अपने धार्मिक 
सिद्धान्तों का निर्माण न करके अपने स्वनिर्भित-सिद्धान्तों के अनुसार व्यक्ति का 
निर्माण किया | इसीलिए. वह अपने समय के सभी सुधारकों, संतों और धर्म- 
प्रबतकों से पृथक थे | वह क्रान्तिकारी श्रौर युग-प्रवर्तंक थे। उनके सिद्धान्त 
उनके अ्रपने सिद्धान्त थे, उनकी विचार-घारा उनकी श्रपनी विचार-घारा थी। 
उन्होंने जो कुछ कहा, द्वदय की प्रेरण। से ही कह । इसलिए उनका सन्देश 
सत्पुरुष का सन्देश था। वह संत पहले ओर कवि बाद को थे। उनमें घार्मिक 
दृष्टिकोण प्रधान था, काव्यगत दृष्टिकोण गोण । उन्होंने साहित्य के लिए गीत 
नहीं गाये, चित्रकारी के उद्देश्य से चिह्र नहीं खींचे । उन्होंने जनता के हृदय 
को परिष्कृत करने, उसे धार्मिक भावना से श्रनुप्राशित करने और उसे सत्य की 
ज्योति से जगमगाने के लिए, अपनी वाणी को मुखरित किया। वह भाषा के 
पारखी नहीं थे । छुन्दों का उन्हें ज्ञान नहीं था। अलड्डारों के वह पंडित नहीं 
थे | वह किसी शास्त्र के ज्ञाता नहीं थे। उन्हें जैसी भाषा मिली, जो छुन्द मिले 
उसी में उन्होंने श्रपने हृदय के सत्य को चित्रित किया । उनकी श्रनुभूति और 
ज्ञान का आधार था--जीवन की खुली पुस्तक | इसीलिए उनके तकों में उनका 
श्रपनापन था, आत्मविश्वास की अद्भुत आमा थी । 


भाषा की दृष्टि से भी कब्नीर का महत्व कम नहीं है| अपने धार्मिक सिद्धान्तों 
को जनता तक उन्हीं की भाषा में पहुँचाने का श्रेय उन्हीं को प्राप्त है। उनके 
समय में भाषा बन रही थी। उसका रूप निखर रहा था। उसमें साहित्य नहीं 
के बराबर था। कभीर ने सबसे पहले उसे साहित्यिक रूप प्रदान किया। उन्होंने 
जीवन की जटिल समस्याश्रों को तत्कालीन जनता की भाषा में सुलमाकर 
श्रप्रत्यक्ष रूप से उसका महत्व बढ़ा दिया | फलतः भविष्य में वही भाषा परिष्कृत 
होकर साहित्य का माध्यम बन गई । 


कबीर विचारक संत ये। 'मत्ति-कागद छूयो नहीं, कलम गही नह 
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हाथ! से यह भी ध्वनित होता है कि उन्होंने अपने विचारों को लिपि-वद्ध 
भी नहीं किया, केवल मौखिक रूप से ही लोगों को उपदेश 
कबीर की रचनाएँ देते रहे । पुस्तक-शञान को भी उन्होंने अपने जीवन में महत्व . 
नहीं दिया । पोथी पढ़ि-पढ़ि जग मुझ्ना, पंडित भया न कोई; 
में जो व्यंग है वह उन्हीं पंडितों के प्रति है जो केवल पुस्तक-श्ान के आधार 
पर अपने पांडित्य का प्रद्शन करते थे | इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि 
उन्होंने ग्रन्थ-रचना को भी महत्व नहीं दिया। ऐसा लगता है कि साधु-संतों के 
सत्संग के अवसरों पर आवश्यकतानुसार वह पद-रचना. करते रहे द्वोंगे और 
उसे उनके भ्रद्धालु शिष्य लिपि-बद्ध कर लेते रहे द्वोंगे। आज उनकी जो भी 
रचनाएँ हमें उपलब्ध हैं वे सब उनके शिष्यों-द्वारा ही लिखी गयी हैं | यददी 
कारण है कि उनमें मनमाने परिवतन मिलते हैं। भिन्न-भिन्न व्यक्तियों-द्वारा 
उनके लिपि-बद्ध होने के कारण उनमें भाषा और भाव की अनेक भूलें तो हैं 
ही, साथ द्वी उनमें ऐसे पद भी अधिक हैं जिन पर कबीर के व्यक्तित्व की छाप 
नहीं है | यद्दी कारण है कि अबतक उनको रचनाओं का शुद्ध पाठ हमारे सामने 
नहीं थ्रा पाया दे । 
कबीर ने श्रनेक पदों की रचना की है। कबत्रीर-पंथियों का तो यहाँ तक 
विश्वास है कि 'सदगुरु की वाशियों का कहीं अन्त नहीं है? | हम ऐसा नहीं 
समभते । हमारा विश्वास है कि.. कब्वीर की रचनाओं की एक सीमा है, उनकी 
एक वास्तविक संख्या है। इस समय तक उनके नाम से जो ग्रन्थ मिलते हैं और 
जिनमें उनकी रचनाएँ संग्रहीत हैं उनमें 'बीजक?, आदि ग्रन्थ/ तथा कबीर 
ग्रन्यावली? का विशिष्ट स्थान है। 'कबीर-बीजक” कबीर-पंथ के अनुयाथियों का 
धर्म-ग्रन्थ है । इसमें बहुत से ऐसे पद हैं जो न तो आ्ादि-ग्रन्थः में मिलते है 
आर न कबीर-प्रन्थावली, में | भाषा एवं शैली की दृष्टि से भी यह उक्त दोनों 
ग्रन्थों से मेल नहीं खाता । इसमें तीन प्रकार के छन्दों की प्रधानना है (१) 
साखी, (२) सबद और (३) रमैंनी | साखी? का अर्थ है--साहुय, साज्लात्यकार, * 
शान, अनुभव, दोहों में सन्‍्तों की अनुभव-वाणी। कबीर ने अपने दोढहों 
साखियों--में साम्प्रदायिक एकता पर बल दिया है, पाखण्डपूर्ण धार्मिक कृत्यों 


२४ संत कबीर 


पर तीब्र व्यंग किया है और अपने सिद्धान्तों की विवेचना की है। इस प्रकार 
उनके अधिकांश दोहे नीति श्रोर उपदेश से भरे हुए हैं | 'रमेनी” से तात्पय है 
कुछ चौपाइयों के पश्चात्‌ एक दोहा । कबीर की रमैनी में दोहे के पूर्व चौपाइयों 
की कोई निश्चित संख्या नहीं है। कहीं-कहीं चौपाइयों के पश्चात दोहे भी नहीं 
हैं। 'सब्रद” में गेय पद हैं | इनमें कब्रीर की अनुभूतियों का अत्यन्त सुन्दर 
चित्रण मिलता है। इन छन्दों के श्रतिरिक्त इसमें ककहरा, वसन्त, चाँचरी, 
बेली, बिरहूली, हिंडोला आदि छुन्द भी मिलते हैं। “आ्रादि-प्रन्थः पंजाब में हैं । 
इसमें सबदों' का महत्व है| साथ ही इसमें कबीर की कुछ ऐसी रचनाएँ भी 
संगीत हैं जो उनके व्यक्तिगत जीवन पर बहुत स्पष्ट प्रकाश डालती हैं । “कब्रीर- 
ग्रन्थावली” का संपादन डा० श्यामसुन्दर दास ने किया है। इसके प्रणयन में 
“श्री कत्रीर जी की वाणी” तथा 'आदि-ग्रन्थ” से विशेष सहायता ली गयी है। 
उपयुक्त तीन ग्रन्थों के अतिरिक्त कब्रीर की रचनाओं के श्रन्य छोटे- 
छोटे संग्रह भी मिलते हैं । इन संग्रहों का प्रकाशन एक विशिष्ट दृष्टि कोण से ही 
किया गया है| कबीर की रचनाओं का जैसा प्रमाणिक संस्करण होना चाहिए, 
वैसा अभी नहीं हो पाया है। प्रसन्षता कौ बात है कि इस ओर हिन्दी-प्रेमियों 
का ध्यान गया है और निकट भ्रश्षिष्य में हमारी यह कठिनाई हल होने की पूरी 
संभावना हैं । 
कबीर को कहाँ से क्या मिला, कितना , मिला और उसे उन्होंने किस 
प्रकार अपनी अनुभूति का विषय बनाकर किस उद्देश्य से और किस रूप में 
जनता के सामने पुस्तुत किया १--इन महत्वपुर्ण प्रश्नों 
कबीर के आध्यात्मिक पर हम यहाँ विचार नहीं करेंगे | हम फेवल यह देखँगे 
सिद्धान्त कि वह अपनी घर्म-साथना में सोलह आना भारतीय घधम्म- 
साधना से प्रभावित थे अथवा नहीं १ इस दृष्टि से देखने 
पर हमें ज्ञात होता है कि यद्यपि उन्हें शरीर मुसलमान-दम्पतियों से प्राप्त हुआ 
था, तथापि उनका मन, उनका हृदय तथा उनका मस्तिष्क उन हिन्दु-मनीषियों 
षियों श्रोर चिन्तकों का था जो संसार के माया-मोह से विरक्त होकर 
अपनी व्यक्तिगत साथना में पारंगत थे | वह एकान्त साधक थे | उनके उपदेशों 
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को कौन गहण करता है, कौन नहीं, इसकी उन्हें चिन्ता नहीं थी | वह बहुत 
ऊँचे उठे हुए साधक थे | वह न तो किसो के गुरु थे, न किसी के शिष्य। स्वामी 
रमानन्द के उपदेशों से उन्हें जो प्रेरणा मिली थो उसे भी उन्होंने तब्रतक 
स्वीकार नहीं किया जब्बतक उन्होंने उसे अपनी बुद्धि की कसौटी पर मलीभांति 
कस नहीं लिया । वह जागरूक ओर बुद्धिवादी थे। किसी भी मत में 
उनका विश्वास नहीं था। वेद, पुराण, शासत्र, कुरान आदि धर्म-प्ंथों 
और उनके प्रणेताश्रों के प्रति आदर की दृष्टि से देखते हुए भी उन्होंने 
उनके विचारों को स्वीकार नहीं किया। वह किसी भी धर्म को श्रसत्य 
ग्रथवां कपोल-कल्पित नहीं समझते थे। सब धर्म सत्य पर ही आधारित हैं-- 
ऐसा वह मानते थे, पर उस सत्य को उन्होंने यों ही स्वीकार नहीं किया। 
अंध-विश्वास को वह श्रपनी साधना के लिए विष समभते थे | उनकी दृष्टि में 
अशानी और मूर्ख वह था जो बिना सोचे-सममे, बिना विचारे ही दूसरों की 
गनुभूतियों को सत्य मान लेता था| ऐसे ही व्यक्तियों की उन्होंने आलोचना 
की | उन्हें किसी से द्वष नहीं था, पर जो लोग समाज और धर्म की पविन्नता 
को नष्ट करने में लगे हुए थे उन्हें फटकारने से भी वह नहीं चूके | उन्होंने 
उनके केवल पाखण्डपूरा कार्यो" पर गहरी चोट की, उन हिद्धान्तों पर नहीं 
जिन पर उनका मत आश्रित था। वह श्रपने लिए जिस विचार स्वातंन्र्य को 
उपयक्त और श्रपेन्षित समझते थे उसके लिए उन्होंने कभी किसी को दोषी 
नहीं ठहराया । उन्होंने सब को छूट दी, सब्र को सोचने-समझने का अवसर 
दिया | इसीलिए. किसी मत विशेष का प्रवर्तन भी उन्होंने नहीं किया। उनके 
सिद्धान्तों को समझने में जो कठिनाई होती है, उसका यह एक प्रमुख कारण 
है। एक दूसरी कठिनाई भी है और यह कि वह दार्शनिक नहीं ये | उन्हेंने 
अपनी रचनाओं में कहीं भी दार्शनिक होने का दावा नहीं किया | उनकी 
विचार-घारा सीधी-सादी थी । अपनी बुद्धिवादिता में बह तर्क की अपेक्षा अनुभूति 
को ही विशेष महत्त्व देते थे | साधना के प्रश्न को तक-द्वारा हल करनेवालों को 
वह मोटी बुद्धिवाला कहते थे । 'कहत कबीर तरक॑ जो साथै ताकी मति है 
मोटी?--कहकर उन्होंने ताकिकों का उपहास भी किया था। वह धम, राजनीति 
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ओर समाज के ज्षेत्र में समरसता लाने के पक्तपाती थे । इसके लिए. अनुभूति ही 
श्रपेक्षित है, तक नहीं । तक-द्वारा हम शीघ्र किसी निश्चय पर नहीं पहुँचते । 
शास्त्रीय तक के अभाव में इसीलिए कभीर को समझना कठिन हो जाता हैं | 

कबीर के शिद्धान्तों की समझने में और भी कई प्रकार की कठिनाइयाँ, 
सामने आती हैं | उनकी रचनाओं में हमें इतने विभिन्न मतों की चर्चा मिलती 
है श्रीर उनमें से कई की ओर वह इस प्रकार श्राकृष्ट जान पड़ते हैं कि 
उनके आधार पर हम उन्हें कभी वेदान्ती, कभी सूफी, कभी सगुणवादी, कभी 
निगु ण॒वादी, कभी ज्ञानी, कभी भक्त और कभी योगी सममभने लगते हैं। 
हमारी इस प्रकार की भ्रान्तपूर्ण धारणा का कारण यह है कि उनकी सिद्धान्त- 
सम्बन्धी समस्त बातें हमे विशेष स्थलों पर एकत्र नहीं मिलती । इसके अतिरिक्त 
उनके अनेक पद ऐसे हैँ जिनमें अनेक बातों का समावेश पाया जाता है | एक ही 
विचार-घारा को व्यक्त करनेवाले पदों मे सामंजस्थ का अभाव है। ऐसा 
लगता है कि जब्र जो बात उनकी अनुभूति में आ्राई तत्र उन्होंने उसे पद्मवद्ध कर 
दिया । उनकी रचनाओं, में काल-क्रम का अभाव भी एक ऐसी बाघा है जिसके 
कारण उनके आध्यात्मिक विकास को स्पष्ट रेखाएं, सामने नहीं आती और हम 
इधर-उधर टटोलते ही रह जाते हैं। उनकी रचनाश्रों का कोई प्रमाणित 
संस्करण भी उपलब्ध नहीं है । 

उपयुक्त कठिनाइयों के होते हुए, भी जोः आलोचक उनकी रचनाश्रों के 
विचार-सागर में गहराई तक उतरे हैं उन्होंने उनके सिद्धान्तों का परिचय प्राप्त 
किया है । सुविधा की दृष्टि से हम उनके सिद्धान्तों को दो भागों में विभाजित कर 
सकते हैं --(१) दाशंनिक सिद्धान्त और (२) सामाजिक सिद्धान्त । निम्न पंक्तियों 
में हम इन्हीं पर विचार करेंगे। 

(१) दाशंनिक सिद्धान्त--कबीर के दाशंनिक सिद्धान्त के अन्तर्गत 
तीन तत्वों की प्रधानता मिलती है--(१) परमतत्व, (२) जीवतत्व और (३) माया- 
तत्व | उनके प्रमतत्व पर ओऔपनिषरदीय ब्रह्मवाद का प्रभाव अवश्य है, पर 
उसकी व्याख्या उन्होंने अपनी श्रनुभूति के श्राधार पर की है। “करत विचार 
मन ही मन उपजी, ना कहीं गया न श्राया? तथा “चेतत चेतत निकसिश्रो नीर । 
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वो जलु निर्मल कथत कषीरु? |--में उन्होंने अपनी श्रनुभूति-द्वारा ही उस 
परमतत्व को प्राप्त करने की ओर संकेत किया है। दाशनिक दृष्ठि से उन्होंने 
अपने परमतत्व को 'अगम?, “अगरोचर', अलख”, 'निरंजन', “निराकारः, 
निगण? ही माना है। वह कहते हैं :-- 

बिन मुख खाद, चरन बिन चाले, 


बिन जिह्ना गुण गावे । 

>< >< हि 

जस कथिये तथ्न होत नहिं, जस है तेसा सोह । 
>८ >< ् 


अलख निरंजन लखे न कोई । 
निरभे निराकार है सोई ॥ 
५८ भर .. >< 
सुनि, अ्रसथूल, रूप नहिं. रखा । 
द्विष्टि अद्विष्टि छिप्यो नहिं पेखा ॥ 
2५ १4 ><्‌ 
एक कहूँ तो है नहीं, दोय कहूँ तो गारि | 
है जेसा वेसा रहे, कह्दे कबीर चिचारि ॥ 
>८ >< >८ 
पूजा करू न नमाज गुजारू । 
एक निराकार हृदय नमस्कारू ॥ 
>< >< >< 
वो है जेसा वो दी जाने । 
थ्रोही आाहि, आहि नहिं आने ॥ 
>< ् ५८ 
अविरात, अकल अनूप देख्या, कहतां कह्या न जाई । 
सैन करे सन ही मन रहसे, गूंगे जानि मिठाई ॥ 
>< ><्‌ तर 
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अवशति की गति क्‍या कहूँ, जाकर गाँव न नाँव । 
गुन बिहुन का पेखिये काकर धरिए नांच ॥ 
उपयक्त उद्धरणों से स्पष्ट हैँ कि कबीर ने अपने परमतत्व के निगण . 

रूप को ही अपना उपास्प माना है। दिन्दू , मुस्लिम, चौद्ध, जैन, वेदांती और 
नाथपंथी मतों के श्रनुरूप हरि, गोविन्द, केशव, म।धव, रहीम, करीम, गोरख 
आदि उसके अनेक नाम भी उन्होंने गिनाए हैं, पर उनमें से उन्हें उसके 
किसी नाम से संतोष नहीं दोता | ऐसी दशा में अपने सन्‍्तोष के लिए उन्होंने 
उसके साकार एवं सगुण रूप की भी कल्पना की है और फिर उसे सृष्टिकर्ता 
के रूप में चित्रित किया है। वह कहते हूँ :--- 

आपने करता भये कलाज्ा | बहुविधि सृष्टि रची दर हात्ा | 

विधना कं किये द्वो थानां | अ्तिबिंब तामाहिं समाना ॥ 

' ख( >< 

जिनि यह चित्र बनाइया, सो साचा सुतधार । 

कहे कबीर ते जन भले जो चित्रवत लेहि विचार । 
खौर इसके साथ ही 'भांनड़, धडणु संवारण सोई” कहकर उसे नष्ट करने 
वाला, बनानेवाला और सुधारनेवाला भी बताते हैं| इस सगुण रूप के साथ ही 
उन्होंने उसके विराट रूप की भी कल्पना की है। इतना ही नहीं, उन्होंने 
उसे कहीं माता, कहीं पिता, कहीं पति और कहीं स्वामी के रूप में भी स्मरण 
किया है ;-- 

कोटि सूर जाके प्रगास, कोटि महादेव अरु कविलास । 

दुर्गा कोटि जाके मर्दन करे, ब्रह्मा कोटि वेद उच्चरे ॥। 
आदि कह कर उसके व्यापक रूप में, ब्रह्मा, विष्णु, महेश, कुबेर, इन्द्र, द्गों, 
धमराज, नदी, पर्वत, कला, विद्या--सब को एक साथ तिरोहित कर दिया है। 
विष्णु के पौराणिक रुपों की भी उन्होंने कल्पना की है और नरसिंह तथा 
कृष्णावतार का भी उल्लेख किया है | इस प्रकार हम देखते हैं कि उन्होंने अपनी 
रचनाओं में अपने परमतत्व का निरूगण विभिन्न दंगों से किया है। इनसे 
हमें उनके सत्य-निरूपण-संबधी प्रारंभिक प्रयोगों का ही आभास मिलता है। ऐसा 
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लगता है कि आरंभ में परमतत्व संबंधी जो बिचार उनकी अनुभूति में आये होगें 
उनको उन्होंने श्रपने पदों में निःसंकोच व्यक्त कर दिया होगा, परन्तु कालांतर में 
जब उन्हें उसका रहस्य खुला होगा तब उन्होंने अपने पूर्व विचारों को 'घोखा! कह 
कर निम्न पर्दों की रचना की होगी :--- 
' संतो, धोखा कासूं कहिए । 
गुण में निरगुण, निरणुण में गुण हे, बाट छाड़ि क्यों धहिये ) 
अजरा भ्रमर क्ये सब कोई, अलख न कथरणों जाई । 
नाति स्वरूप, वरण नहिं जाके, घटि-घटि रह्य समाईं । 
प्यंड ब्रह्म ड कथे सब कोई, वाके आदि अरु अन्त न होई । 
प्यंड ब्रह्म ड छाड़ि जे कथिये, कहे कबोर हरि सोई । 
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लोगा भरभिन भूलहू भोई । 
खालिकु खलक खलक महिं खालिकु पूरि रह्यो सब ढाई ४ 
माटी एक अनेक भांति कर साजी साजन हारे। । 
न कछु पोच माटी के भाणे, न कछ्ु पाच कँभारे ॥ 
सब महि सच्चा एका सोइईं, तिसका किया सब कुछ हाई । 
इन पदों से स्पष्ट है कि कबीर उस परमतत्व का शअ्रस्तित्व मात्र स्वीकार 
करते हैं, उसे किसी न!म से अभिद्वित करना नहीं चाहते। यही है उनके परमतत्व 
की व्याख्या जिसके अनुसार वह निगृण और सगुण--दोनों से परे है। वह न 
अजर-अ्रमर है, न अ्रलख-निरंजन है, न ब्रह्मांड श्रौर पिंड में है। वह है और 
घट-घट व्यापी होते दुए भी आदि-अन्त हीन है। वह कर्ता भी है, कृति भी । 
अपने कृति में वह स्वयं श्रोतप्रोत है। कब्बीर कहते हैं :-- 
बाजीगर डंक इजाई । सब खलक तमासे आई ॥| 
वाजीगर स्वांगु सकेला | अपने रंग रवे अकेला | 
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जिनि नटवर नटसारी साजी । जो खेले सो दीसे बाजी |। 
ऐसा है कब्नीर का परमतत्व जो अनिवंचनीय है। शब्दों द्वारा उसका 
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वर्णन नहीं हो सकता | वह श्रगम और अशेय है। अ्रपने को वह स्वयं आप ही 
जानता है और दसरा उसे केवल 'है? ही कह सकता है। अपनी-अपनी पहुँच 
और अनुभूति के अनुसार ही साधक को उसका किंचित परिचय प्राप्त होता है। 
वह परम सत्य है और उसी का प्रसार सारे विश्व में है। 

कबीर के दाशनिक सिद्धततों में दूसरा प्रमुख तत्व है जीव-तत्व । उन्होंने 
परमात्मा और जीवात्मा में कोई भेद नहीं माना है। 'खालिकु खलक खलक महिं 
खालिकु परि रह्यो सब ठाई ?---कहकर वह हरि में पिंड और पिंड में ही हरि के 
अस्तित्व का समर्थन करते हैं। वह यह भी कहते हैँ कि इस शरीर के भीतर 
समभी जानेवाली आत्मा न तो मनुष्य है, न देव है, न योगी है, न यती है, न 
अवधूत है, न माता है, न पुत्र है, न ग़ही है, न उदासी है, न राजा है, न रंक 
है, न ब्राह्मग है, न बढ़ई है, न तपस्वी है, और न शेख ही है । “कहे कबीर इहि 
राम को अंसु । जस कागद पर पमिटे न मंसः--से यह स्पष्ट है कि उन्होंने उसे 
राम का, उस परमतत्व का अ्रृश मात्र माना है जिस का नाश उसी प्रकार नहीं 
होता जिस प्रकार कागज के ऊपर से स्याही का चिह्ध नहीं मिटता | उनका यह 
अंशाशि-मभाव उनकी उन अक्तियों से भी स्पष्ट होता है जिनमें उन्होंने दोनों के 
संत्रंध को विन्दु और समुद्र के दृष्टान्त से व्यक्त किया है। इस प्रकार उनको दृष्टि 
में जीव-तत्व मुलतः और तत्वतः वही हैं जो परम तत्व है | जीव-तत्व और परम- 
तत्व में विभिन्नता का अनुभव करनेवालों को उन्होंने फटकारा है श्रौर कहा है :-- 

दोड कहै तिनही को दोजख, जिन नहिन पहिचाना | 
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कहै कबीर सुरक दुई साथें; तिनकी मति है मोटी | 
कप्रीर ने शरीरस्थ आत्मा के दो रूप माने हैं जिन्हें हम ज्ञाता या शेय 
अथवा दृथश या दृष्य के नाम से अभिहित कर सकते हैं | उनकी दृष्टि में आत्मा 
प्राप्ता भी है और प्रातव्य भी । आप छिपाने श्रापै झ्राप'--से उनका यही तात्पय 
है | ड|० गोविन्द त्रिगुणायत ने अपनी रचना “कब्रीर को विचार-घारा! में 
कबीर की 'सुरति? को प्राप्ता आत्मा और निरतिको प्रातब्य आत्मा का शुद्ध मुक्त- 
स्वरूप माना है। जब सुरति अर्थात्‌ प्रौप्ता आत्मा का निरति अर्थात्‌ प्राप्तव्य आत्मा 
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से तादात्म्यत्‌ हो जाता है तब कल्याण और आनन्द की प्राप्ति होती है। कबीर 
ने कह्दा भी हैं :-- 
सुरति समानी निरति में, निरति रही निरधार | 
सुरति निरति परचा भया, तब खूले स्यम्भ्‌ दुवार ! 
यहाँ वह प्रश्न उठना स्वाभाविक है कि एक अद्भैत तत्व भिन्न रुपों में कैसे 
और क्यों दिखाई पड़ता है! इस प्रश्न को सुलभाने के लिए उन्होंने प्रतिविम्ब- 
वाद की शरण ली है। ज्यों जल में प्रतिबिंत्र त्यों सकल रामहिं जानी जी, में 
उन्होंने स्पष्ट कहा है कि जिस प्रकार जल्ल में बिम्ब के विवध प्रतिविंब दिखाई 
पड़ते हैं उसी प्रकार इस संसार में जीवात्मा के विविध रूप मिलते हैं । संक्षेप में. 
यही हैं कचीर के जीवात्मा-संबंधी विचार जिनके आधार पर दम यह कह सकते हैं 
कि वह अद्धेतवादी थे । 
अब कपघीर के माया-तत्व को परण्िए | हम अ्रभी बता चुके हैं कि 
कबीर की दृष्टि में जीवात्मा और परमात्मा में कोई श्रन्तर नहीं है, परन्तु 
साधारण लोगों की दृष्टि में ऐसा प्रतीत नहीं होता | इसका मूल कारण है माया | 
संसार में जन्म लेना माया में फँसना है और माया ही उस परमतत्व से विलगाब 
का कारण है। वह कहते हेंः-- 
जल में कुम्भ, कुम्भ में जल है, बाहर भीतर पानी । 
फूटा कुम्भ, जल जलहि समाना, यह तथ्य कथ्यो ग्यानी ॥ 
इससे स्पष्ट है कि जीवात्मा और परमात्मा में श्रन्तर डालनेवाली है 
केवल माया । इस माया को कबीर ने एक परम सुन्दरी? तथा “विश्व मोहिनी” 
के रूप में चित्रित किया है।” इसका स्वभाव है ठगना औ्रौर फँसाना। “माया 
महा ठगिन हम जानी? साथ ही “कब्रीर माया मोहनी जैसी मीठी खाँड़” आदि से 
उनकी इसी भावना का आभास मिलता है। माया को उन्होंने नारी के रूप में 
ही नहीं; बेलि के रूप में भी चित्रित किया है ओर उसे अनिवंचनीय माना है। 
वह कहते हैं :--- । 
जो काँटी तो डह डह्दी, सींची तो कुम्ह्लाय । 
इस गुणवन्ती बेल का कुछ गुण कहा न जाय ॥ 
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ऐसी माया को कबीर ने त्रिगुणात्मक माना है और कहा है कि उस 

परमतत्व ने उसे उत्पन्न करके उसमें अपने आप को छिपा लिया है। निम्न पढों 
से हमें उनकी इसी प्रकार की विचार-धारा का आमसास मिलता है ;-- 

रजगुण, तमगुण, सतगुण कह्िये यह सब तेरी माया ॥ 
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सत, रज, तम, थें कीन्हीं माया । 
अ्रापन मोर आप छिपाया ॥ 
कब्ीर का यह भी विश्वास है कि माया अपनी जिशुणात्मक प्रकृति के 

कारण परिवर्तनशील है। इसलिए संसार की सभी वस्तुएँ माया-रूपिणी एवं * 
परिवर्तनशीला हैं । “कबीर माया डोलनी, पवन बहै हिवधार? में कबीर ने माया 
की गतिशीलता की पवन के प्रवाह से उपमा दी है। 'उप्ज विनसे जेती सर्व 
माया"--से भी उसकी परिवर्तनशोलता का ही आभास मिलता है और यह भी 
ज्ञात होता है कि उसका जन्म और नाश दोनों होता है। उसी के कारण जीव 
आवागमन के इन्द्रजाल में फैसता है ओर यही दुःख का कारण है। श्रतः माया 
स्वभावतः दुःख-रूपिणी है । वह व्यभिचारिणी और बन्धन-रूपा भी है। 'मोर- 
तोर? की वही जननी है। काम, क्रोध, मोह, मद एवं मत्सर उसके पुत्र हैं जो 
लोगों को सदा विविध प्रकार का नाच नचाया करते हैँ। वह इतनी श्राकषंणुमयी 
है कि उसे छोड़ने का प्रयत्न करने पर भी वह नहीं छूटती । संसार में आदर,मान, 
जप-तप, ब्रत, उपवास, तीथ॑-यात्रा, रोज्ञा, नमाज़जो कुछ है वह सब माया-प्रसूत 
ही है। वह जल, थल और आकाश सर्वत्र परिव्याप्त है। संसार का कोना-कोना 
उससे अमिभूत है। उसका निवास-स्‍्थान है मन । 'इक डायन मेरे मन बसे, 
नित उठ मेरे जिय को डसे” कहकर कबोर ने माया के प्रभाव को स्पष्ट कर दिया 
है। 'माया मुई, न मन मुझ, मरि मरि गया सरीर? द्वारा उन्होंने यह भी कह 
दिया है कि मन की भाँति ही माया भी अविनश्वर है और मन के सारे विकार 
उसी के संगी-साथी हैं | ऐसी है बह माया और ऐसा है उसका आकर्षक रूप | 
उसका आकघ्क रूप ही भगवान की भक्ति में बाधक है | वह भक्ति नहीं करने 
देती । कबीर कहते हैं :--- 


ऋ फाक थक चक्ा का धूकऊ था शक था पक्मण माता प्र उप भा के कक 


की ॥0॥0॥॥ ॥॥॥8860 के 
ऐसा था कबीर का व्यक्तित्व जिसके निर्मांण में उनका अपना ही हाथ 
था। वह कभी सिक्के नहीं, कभी कुके नहीं, कभी अटके नहीं, कभी भटके 
नहीं | वह श्रपनी साधना, अपने विश्वासों ओर अपनी अनुभूतियों में बराबर 
आगे बढ़ते रहे और एक दिन वह आया जब वह अपने मागे की अनेक कठि- 
नाइयों को दूर कर बंधन-मुक्त हो गये। आचाये इज़ारी प्रसाद द्विवेदी ने उनके 
व्यक्तित्व के सम्बन्ध में सत्य ही लिखा है कि 'हज़ार वर्ष के इतिहास में कबीर 
जैसा व्यक्तित्व लेकर कोई लेखक नहीं उत्पन्न हुआ ।? 
कत्रीर संधि-काल के विचारक ओर समीक्षुक थे। उनका समय दो 
परस्पर विरोधी सभ्यताओं एवं संस्कृतियों के संघर्ष का युग था | व्जिता के रूप 
में आए हुए मुसलमान विजित हिन्दुओं के साथ जीवन के 
कबीर का महत्व किसी भी क्षेत्र में समझौता करने के लिए तैयार नहीं थे । 
हिन्दू अपना सब कुछ देकर भी श्रपनी सम्यता श्रोर संस्कृत 
की रक्षा करने पर डटे हुए ये | ऐसी दशा में संघर्ष होना स्वभाविक ही था। 
इस संघर्ष का प्रभाव तत्कालीन जीवन के प्रत्येक क्षेत्र--राजनीतिक, सामाजिक, 
श्रार्थिक, साहित्यिक तथा घार्मिक--पर पड़ रह्य था और उनके दुखद परिणाम 
सष्ट होते जा रहे थे । साथ ही यह भी स्पष्ट होता जारहा था कि यदि विजेताश्रों 
को विजितों के साथ इसी देश में जमकर रहना है तो उन्हें यहाँ के जीवन- 
सिद्धान्तों के साथ किसी-न-किसी रूप में समझौता करना ही होगा | समभौते को 
यह भावना उच्च स्तर के लोगों की अ्रपेज्ञा निम्न अथवा अशिक्षित स्तर के 
लोगों में विशेष रूप से पनप रही थी। वे शान्तिपूर्वक रहकर अपने-अपने 
धार्मिक सिद्धान्तों के अनुसार जीवन व्यतीत करना चाहते थे। यह थी उस 
समय की प्रथम अत्यन्त महत्वपूर्ण समस्या ! 

, उपर्यक्त समस्या से ही संबंधित तत्कालीन भारतीय समाज की एक दूसरी 
समस्या भी थी। इस समस्या का सम्बन्ध प्रधानतः हिन्दुओं की सामाजिक 
व्यवस्था से ओर गोणतः विदेशी जातियों से था । हिन्दू-सामाजिक व्यवस्था के 
जो दो स्तंभ--वर्ण-व्यवस्था और आश्रम-घर्म--माने जाते हैं उनका आदि रूप 
. निस्लन्देह आकर्षक, गतिशील और कल्याणकारी था, परन्तु समय के प्रभाव से 
२ 
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उनमें भी ऐसे दोष आ गए थे जिनके कारण हिन्दू समाज की एकता ही खतरे 
में पड़ गयी थी। वरणु-व्यवस्था ऊँच-नीच, छूत-अ्रछ्ुत, ब्राह्मण-अ्रत्राह्मण की 
अकल्याणकारी भावनाओं से पूरित थी | इसी प्रकार आश्रम-धर्म भी नि्जीब हो 
शहा था। महात्मा गौतम बुद्ध ने इन दोनों स्तंभों के रूढ़ि-ग्रस्त रूपों को गति 
देने की चेष्ट की थी, परन्तु उन्हें सफलता नहीं मिली । क्यों ? इसलिए कि 
वर्ण-व्यवस्था और आश्रम धर्म की जड़े इतनी दृढ़ और समाज की मानसिक 
भाव-भूमि में इतनी गहरी धंसी हुईं हैँ कि उनका उन्मूलन किसी एक के बल- 
बूते का काम नहीं है। गोतम बुद्ध चले थे वर्णु-व्यवस्था का अन्त करने, 
परन्तु वह उसका अन्त करने के स्थान पर एक नई जाति को ही जन्म दे 
गये । यह उनके धर्म के स्वरूप काही दोष था । बुद्ध धर्म एक प्रकार से 
भिक्षुओं का धर्म था । भिक्षुश्रों ने लोक-जीवन में रहकर जाति-भेद कौ 
व्यथंता का लौकिक उदाहरण नहीं प्रस्तुत किया । बोद्ध-अमण भी जाति-बन्धन 
से मुक्त होकर उसकी व्यरथंवा पर आघात न कर सके। इस प्रकार के जाति- 
बन्धन-विरोधी आन्दोलन आगे भी हुए, परन्तु उनके सबके साथ भी यही 
विडम्बना थी । ऐसी विडम्बना के फलस्वरूप जाति-बन्धन शिथिल होने के स्थान 
पर और भो रुढ़ि-प्रस्त होते जा रहे थे | कबीर के समय में तो उनके रुढ़ि-प्रस्त 
होने के और भी कारण प्रस्तुत हो गए थे | शक, हूण, ग्रीक, कुशन, सिथियन 
आदि जो भी विदेशी बरबर जातियाँ भारत में आयी थीं, उनकी सांस्कृतिक 
स्थिति नगएय थी। इसलिए कालान्तर में वे भारतीय जन-समूह का अंग बन 
गयीं । इस्लामी स्रभ्यता उच्च कोटि की सभ्यता थी । आर्य-संस्कृति के लिए उसको 
पचाना सरल काम नहीं था | उसमें दो विशेषताएँ थीं---एक तो जातीय भ्रातृ- 
भाव और दूसरी सामूहिक साधना । उसकी इन्हीं दोनों विशेषताश्ं का श्रोर 
वर्णु-व्यवस्था से पीड़ित और आश्रम-धर्म से ऊबे हुए लोगों का ध्यान श्राक्ृष्ट 
हुआ और उन्होंने उसे स्वीकार कर लिया। ऐसी दशा में वर्णाश्रम-घर्म के बंधन 
शिथिल न होकर ओर भी जकड़' गए | इस्लाम की भी कुछ ऐसी ही दशा हुई | 
उसने निस बता से संसार के श्रन्य देशों में सफलता प्राप्त की थी वह भारतीय 
ग्रद्िंसात्मक प्रव्धत्ति के सामने कुठित हो गयी। अपने घामिक सिद्धान्तों के 
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प्रचार में उसे अपनी बचेरता पर ही विश्वास था। भारतीय वातावरण में 
उसका वह विश्वास जाता रहा और वह भी धीरे-धीरे रूढ़िअस्त हो गया-- 
इतना झुद़िग्रस्त हो गया कि उसमें भी दो दल हो गए। इनमें से एक दल्न था 
उन मुसलमानों का जिनमें विशुद्ध तु अथवा अरबी रक्त था और दूसरा दल 
था उन नए मुसलमानों का जिन्होंने वर्णाश्रम-धर्म की जठिलता से ऊत्रकर 
इस्लाम-धर्म स्वीकार कर लिया था | भारत की तत्कालीन इस्लामी राजनीति में 
इन दोनों दलों ने पूरा भाग लिया था और सच पूछिए तो यही भारत की 
इस्लामी सल्तन्तों के विनाश का कारण हुआ । इस प्रकार हिन्दू और मुसलमान 
दोनों अपनी-अपनी सामाजिक व्यवस्थाश्रों से अस्त एवं पीड़ित थे | अतएव 
आवश्यकता थी ऐसी सामाजिक व्यवस्था की जो एक ओर तो दोनों को रुढ़ियों 
से मुक्त कर दे ओर दूसरी ओर उनमें भ्रातृ-भाव का संचार करे। 


एक तीसरी समस्या भी थी और वह थी तत्कालीन भारतीय साधना- 
पद्धतियों को रूढ़ि-मुक्त करना | हम बता चुके हैं कि कबीर के समय में (१) 
सगुण भक्ति के अन्तंगत वैष्णव, शैव तथा शाक्त सम्प्रदाय, (२) निगंण भक्ति 
के अन्तगत्र हिन्दू-संत, एकेश्वरबादी सुसलमान तथा प्रेम-मार्गी सूफी (३) बौद्ों 
का सहजयानी सम्प्रदाय तथा (४) नाथ-पंथी सम्प्रदाय की धूम थी । इस्लाम- 
धर्म में दो दल थे--एक तो था कट्टर एकेश्वरवादी मुसलमानों का दूसरा 
था,सूफी-मतवालों का | कट्टर एकेश्वरवादी शिया और सुन्नी में विभाजित थे | 
सूफी-सम्प्रदाय के लोग कट्टर एकेश्वरवादी मुल्लाञबं के साथ नहीं थे। उन 
बल था साल्िक ब्ृद्चि के मुसलमानों का, परन्तु यह लोग भी कई सम्प्रदायों में 
विभक्त ये कब्नीर के समय में इन सम्प्रदायों की संख्या लगभग १४ तक पहुँच 
चुकी थी जिनमें चिश्ती सम्प्रदाय, सुहरावदीं सम्प्रदाय, क्रादरी सम्प्रदाय और 
नकशवन्दी सम्प्रदाय प्रमुख थे। साधना के ज्षेत्र में इन सभी सम्प्रदायों तथा 
मतों का अपना-अ्पना महत्व था, परन्तु उनके रुढ़ि-पर्त हो जाने से उनका 
प्रवाह रुक-सा गया था और उनमें संकीर्णता आ गयी थी | इसलिए एक मत 
भ्रथवा सम्प्रदाय के लोग दूसरे मतवालों को घृणा की दृष्टि से देखते थे । 
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मानव-कल्याण के लिए. यह स्थिति अ्रत्यन्त भयावह थी | इसलिए अन्य सम- 
स्याओझों की भाँति इन समस्या पर भी विचार करना परम आ्रवश्यक था | 

उपर्यक्त पंक्तियों में कबीर फे समय की जिन आवश्यकताओं एवं सम- 
स्थाओं की और संकेत किया गया है उन पर विचार और विचार के अनुसार 
सुधार करनेवालों के उस समय दो दल थे--एक दल तो था उन विचारकों का 
जो समस्त साधना-पद्धतियों की रूढ़ि-अस्त परंपराओं को स्वीकार करते हुए. युग 
के अनुकूल उनकी नवीन व्याख्या करना चाहते थे। वे प्राचीनता के पक्षपाती 
तो थे, पर नवीनता के विगेधी नहीं थे । दूसरे प्रकार के विचारक क्रान्कारी ये | 
वे समस्त रूढ़ियों को अस्वीकार करके भारतीय समाज की नये दृष्टि-कोण से 
व्यवस्था करना चाहते थे | यदि व्यास, शंकराचार्य, रामानुज, तुलसीदास प्रथम 
वर्ण के सुधारक थे तो बुद्ध, अश्व घोष, नागाजन, गोरख और कबीर द्वतीय वर्ग 
के । कभीर प्रचीनताबादी अथवा रूढ़िवादी नहों थे। वह प्रगतिशील थे | वह 
समाज तथा धर्म की प्राचीन मान्यताश्रों पर ही चोट करना चाहते थे | विजेता 
श्ौर विजित, हिन्दू और मुसलमान, शिथरा और सुन्नी, कट्टर एकश्वरवादी श्रौर 
सूफी मतवादी, योगी और भक्त, वैष्णव और शैव, बौद्ध और जैन, ऊँच और 
नीच, धनी और निर्धन, छूत और श्रछूत, ब्रह्म और ईश्वर--तात्पर्य यह कि 
इस प्रकार के जितने भी भेद-विसेद थे बह उन सबका अ्न्तकर एक ऐसे 
समाज की रचना करना चाहते थे जिसमें सब्र भाई-भाई की तरह रहें और 
धम के ज्षेत्र में अपनी व्यक्तिगत साधना में विश्वास करें | कब्चीर का यही दृष्टि 
कोण उनके महत्व का सूचक है। 

कबीर अपने समय की उपज थे। उन्होंने स्वयं अपना नेतृत्व और 
_ निर्माण किया था। वह द्र॒ष्डा और युगप्रवर्तक थे। उन्होंने व्यक्ति की 
धार्मिक प्रवृत्तियों का अपनी दृष्टि से संस्कार किया और अपनी पाखडरहित वाणी 
से तत्कालीन जनता के जीवन को अनुप्राणित किया । उनके पहले कई धार्मिक 
नेता हो चु। थे, परन्तु उनमें अप्रिय सत्य कहने का साहस नहीं था। कबीर ने 
इस अभाव की पूर्ति की | भक्त-कवियों की विनयशीलता और आ्त्म-भर्त्सना के 
बीच उन्होने स्पष्ट रूप से घामिक तथा सामाजिक जीवन की पत्तपात रहित 
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आलोचना की । उन्होंने जहाँ परम्परागत हिन्दू-धम के कर्म-काएड से निर्भाक 
खर में लोहा लिया, पहाँ भारत में जड़ पकड़नेवाली इस्लाम की नवीन 
सांप्रदायिक भावना की भी कंठु शब्दों में भर्त्तना की। इस प्रकार उन्होंने 
दोनों धर्मों की अधामिकता पर समान रूप से प्रहार किया । उपासना क्षेत्र में 
वह व्यक्तिगत साधना के पक्तपाती थे। वह चाहते थे साधक को स्वावलम्बी 
एवं आत्मविश्वासी बनाना | इसलिए समाज के संगठन में वह विशेष सफल नहीं 
हो सके । फिर भी उनके इस विचार ने शास्त्रीय जटिलताओं को सुलका 
क्र धर्म को इतना सरल और जीवन-परक बना दिया कि साधारण जनता 
भी उससे अन्तः्प्रेरणाएँ लेने में सफल हो सकी | इतना ही नहीं, जो 
लोग धर्म का शास्त्रीय ज्ञान 'न होने के कारण भौतिक ऐश्वर्य से 
आ्राकर्षित होकर धर्म-परिवर्तन के लिए तैयार हो जाते थे, उन्हें कबीर 
की पक्षपातरह्ित वाणी से अपने धर्म पर आरूढ़ रहने का बल मिला । इस 
प्रकार मुसलमानी कुल में मुकलमानी संस्कृति के बीच पोषित होकर भी उन्होंने 
ऐसे सार्वजनीन सिद्धान्तों का प्रचार किया जिनसे हिन्दू-धर्म को भी श्रपने 
स्‍थान पर ध्थिर रहने की क्षमता एवं दृढ्ता प्राप्त हुईं। उन्होंने दोनों धर्मों 
के बीच समभाव की प्रतिष्ठा की। उनके विचार सब्र॒ के निए समान ये | 
उनके हृदय में हिन्दू और मुसलमान दोनों के लिए समान रूप से स्थान प्राप्त 
था। उनका घर्म मानव के लिए था, उस मानव के लिए जिसके हृदय 
में ऊँच-नीच का भेद-माव न हो, धर्म का पाखए्ड न हो। हिन्दू-धर्म के 
जाति-बंधन के वह कु श्रालोचक ये । उनकी दृष्टि में ब्राबह्षण और श॒द्ध 
धनवान और निर्धन-सब समान थे। श्रपनी इसी सम दृष्टि के कारण वह 
साधारण हिन्दू-जनता में रामानन्द की अपेक्षा श्रघिक लोकप्रिय हुए । उपासना 
के ज्षेत्र में रामानन्द्‌ श्रधिक व्यावहारिक न थे, कबीर व्यावहारिक थे। इसलिए 
कश्नीर को रामानन्द की श्रपेज्षा अपने सिद्धान्तों के प्रचार में श्रिक सफलता 
मिली । 

तत्कालीन धार्मिक क्षेत्र में कबीर का महत्व उनके सम-भाव के सिद्धान्त के 
कारण ही था। उनका यह समभाव उनके मनन और चिन्तन का परिणाम 
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था । वह स्वतंत्र प्रवृत्ति के साधक थे | वह अपनी आत्मा के सच्चे और निर्भीक 
अनुचर थे श्रोर उसी का चित्र अपनी वाणी-द्वारा उतारा करते थे। उन्हें किसी' 
की चिन्ता नहीं थी | वह अपनी आत्मा की ध्वनि पर मनन करते थे और उसी 
का प्रचार करते थे। उन्होंने समाज की मनोवृत्तियों के श्रनुसार अपने धार्मिक 
सिद्धान्तों का निर्माण न करके अपने स्वनिर्मित-सिद्धान्तों के अनुसार व्यक्ति का 
निर्माण किया | इसीलिए. बह अपने समय के सभी सुधारकों, संतों और घर्म- 
प्रबर्तकों से पृथक थे । वह क्रान्तिकारी श्रौर युग-प्रवर्तक थे। उनके सिद्धान्त 
उनके अपने सिद्धान्त थे, उनकी विचार-घारा उनकी अपनी विचार-घारा थो। 
उन्होंने जो कुछ कहा, द्ृदय की प्रेरण। से दह्वी कह्ा। इसलिए उनका सन्देश 
सत्पुरुष का सन्देश था| वह संत पहले ओर कवि बाद को थे। उनमें धार्मिक 
दृष्टिकोण प्रधान था, काव्यगत दृष्टिकोण गोण । उन्होंने साहित्य के लिए गीत 
नहीं गाये, चित्रकारी के उद्देश्य से चित्र नहीं खींचे | उन्होंने जनता के हृदय 
को परिष्कृत करने, उसे घार्मिक भावना से अ्रनुप्राणित करने और उसे सत्य की 
ज्योति से जगमगाने के लिए. अपनी वाणी को मुखरित किया। वह भाषा के 
पारखी नहीं थे । छुन्दों का उन्हें शान नहीं था। अलझ्लारों के वह पंडित नहीं 
थे। वह किसी शास्त्र के ज्ञाता नहीं थे। उन्हें जैसी भाषा मिली, जो छुन्द मिले 
उसी में उन्होंने अपने हृदय के सत्य को चित्रित किया। उनकी श्रनुभूति श्रौर 
शान का आधार था--जीवन की खुली पुस्तक | इसीलिए, उनके तकों में उनका 
अ्रपनापन था, श्रात्मविश्वास की अद्भुत आभा थी । 


भाषा की दृष्टि से भी कबीर का महत्व कम नहीं है। अपने धार्मिक सिद्धान्तों 
को जनता तक उन्हीं की भाषा में पहुँचाने का श्रेय उन्हीं को प्राप्त है। उनके 
समय में भाषा बन रही थी। उसका रूप निखर रहा था। उसमें साहित्य नहीं 
के बराबर था | कबीर ने सबसे पहले उसे साहित्यिक रूप प्रदान किया । उन्होंने 
जीवन की जटिल समस्याश्रों को तत्कालीन जनता की भाषा में सुलमाकर 
ख्रप्रत्यज्ञ रूप से उसका मध्त्व बदा दिया । फलतः भविष्य में वही भाषा परिष्कृत 
होकर साहित्य का माध्यम बन गई। 
कबीर विचारक संत थे। 'मसि-कागद छूयों नहीं, कलम गही नहीं 
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हाथ! से यह भी ध्वनिंत होता है कि उन्होंने अपने विचारों को लिपि-बद्ध 
भी नहीं किया, केवल मौखिक रूप से ही लोगों को उपदेश 
कबीर की रचनाएँ देते रहे | पुस्तक-ज्ञान को भी उन्होंने अपने जीवन में महत्व 
नहीं दिया । पोथी पढ़ि-पढ़ि जग मुझ्ना, पंडित भया न कोई, 
में जो व्यंग है वह उन्हीं पंडितों के प्रति है जो केवल पुस्तक-शान के आधार 
* पर अपने पांडित्य का प्रदर्शन करते थे | इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि 
उन्होंने अन्थ-रवना को भी महत्व नहीं दिया | ऐसा लगता है कि साथु-संतों के 
सत्संग के अवसरों पर आवश्यकतानुसार वह पद-रचना करते रहे होंगे और 
उसे उनके श्रद्धालु शिष्य लिपि-वद्ध कर लेते रहे होंगे। आज उनकी जो भी 
रचनाएँ हमें उपलब्ध हैं वे सत्र उनके शिष्यों-द्वारा ही लिखी गयी हैं। यही 
कारण है कि उनमें मनमाने परिवतेन मिलते हैं। भिन्न-भिन्न व्यक्तियों-द्वारा 
उनके लिपि-बद्ध होने के कारण उनमें भाषा और भाव की अनेक भूलें तो हैं 
ही, साथ ही उनमें ऐसे पद भी अधिक हैं जिन पर कबीर के व्यक्तित्व की छाप 
नहीं है। यही कारण है कि अ्रतक उनकी रचनाओ्रों का शुद्ध पाठ हमारे सामने 
नहीं थ्रा पाया दे । 
कबीर ने अनेक पदों की रचना की है। कबत्रीर-पंथियों का तो यहाँ-तक 
विश्वास है कि सदगुरु की वाणियों का कहीं अन्त नहीं है?। हम ऐसा नहीं 
समझते | हमारा विश्वास है कि कबीर की रचनाओ्रं को एक सीमा है, उनकी 
एक वास्तविक संख्या है। इस समय तक उनके नाम से जो ग्रन्थ मिलते हैं और 
जिनमें उनकी रचनाएँ संग्रहीत हैं उनमें 'बीजक?, आदि ग्रन्थ/ः तथा “कन्नीर 
ग्रग्यावली? का विशिष्ट स्थान है। 'कबीर-बीजक” कबीर-पंथ के अनुयाथियों का 
प्रन्थ है । इसमें बहुत से ऐसे पद हैं जो न तो आ्रादि-गन्थ? में मिलते हैं 
और न 'कब्रीर-अन्थावली, में | भाषा एवं शैली की दृष्टि से भी यह उक्त दोनों 
ग्रन्थों से मेल नहीं खाता । इसमें तीन प्रकार के छन्दों की प्रधानना दै (१) 
साखी, (२) सबद और (३) रमैनी | 'साखी? का अरथ है--साचय, साक्तात्यकार, 
ज्ञान, अनुभव, दोहों में सन्‍्तों की अनुभव-वाणी। कबीर ने अपने दोहों 
साखियों--में साम्प्रदायिक एकता पर बल दिया है, पाखण्डपूर्ण धार्मिक कृत्यों 
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पर तीव्र व्यंग किया है और अपने सिद्धान्तों की विवेचना की है। इस प्रकार 
उनके श्रघिकांश दोहे नीति श्रोर उपदेश से भरे हुए हैं । 'रमैनी” से तात्प है 
कुछ चौपाइयों के पश्चात्‌ एक दोहा | कब्रीर की रमैनी में दोहे के पूर्व चौपाइयों 
की कोई निश्चित संख्या नहीं है । कहीं-कहीं चौपाइयों के पश्चात दोहे भी नहीं 
हैं। सब्रद' में गेय पद हैं| इनमें कबीर की अनुभूतियों का अत्यन्त सुन्दर 
चित्रण मिलता है । इन छुन्दों के अतिरिक्त इसमें ककहरा, वसन्त, चाँचरी, 
बेली, बिरहूली, हिंडोला आदि छुन्द भी मिलते हैं। आ्दि-प्रन्थ! पंजाबी में हैं। 
इसमें (सबदों' का महत्व है। साथ ही इसमें कबीर की कुछ ऐसी रचनाएँ: भी 
संग्रहीत हैं जो उनके व्यक्तिगत जीवन पर बहुत स्पष्ट प्रकाश डालती हैं। “कब्रीर- 
ग्रन्थावली” का संपादन डा० श्यामसुन्दर दास ने किया है। इसके प्रणुयन में 
“श्री कबीर जी की वाणी” तथा आदि-प्रन्थ” से विशेष सहायता ली गयी है। 
उपयु क्त तीन ग्रन्थों के अतिरिक्त कबीर की रचनाश्रों के श्रन्य छोटे- 
छोटे संग्रह भी मिलते हैं । इन संग्रहों का प्रकाशन एक विशिष्ट दृष्टि कोण से ही 
किया गया है| कबत्रीर की रवनाश्रं का जैसा प्रमाणिक संस्करण होना चाहिए, 
वैसा अभी नहीं हो पाया है। प्रसन्नता कौबात है कि इस ओर हिन्दी-प्रेमियों 
का ध्यान गया है और निकट भरिष्य में हमारी यह कठिनाई हल होने की पूरी 
संभावना है । 
कबीर को कहाँ से क्या मिला, कितना मिला और उसे उन्होंने किस 
प्रकार अपनी अनुभूति का विषय बनाकर किस उद्देश्य से ओर किस रूप में 
| जनता के सामने पुस्तुत किया (--इन महत्वपर्ण प्रश्नों 
कथीर के आध्यात्मिक पर हम यहाँ विचार नहीं करेंगे | हम फेवल यह देखेंगे 
सिद्धान्त कि वह अपनी धर्म-साधना में सोलह आना भारतीय घम 
साधना से प्रभावित थे श्रथवा नहीं ! इस दृष्टि से देखने 
पर हमें ज्ञात होता है कि यद्यपि उन्हें शरीर मुसलमान-दम्पतियों से प्राप्त हुआ 
था, तथापि उनका मन, उनका हृदय तथा उनका मस्तिष्क उन हिन्दु-मनीषियों, 
अषियों और चिन्तकों का था जो संसार के माया-मोह से विरक्त होकर 
अपनी व्यक्तिगत साधना में पारंगत थे | बह एकान्त साधक थे । उनके उपदेशों 
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को कौन अहण करता है, कौन नहीं, इसकी उन्हें चिन्ता नहीं थी | वह बहुत 
ऊँचे उठे हुए साधक थे । वह न तो किसी के गुरु थे, न किसी के शिष्य। स्वामी 
ग़मानन्द के उपदेशों से उन्हें जो प्रेरणा मिली थी उसे भी उन्होंने तबतक 
<खीकार नहीं किया जबतक उन्होंने उसे अपनी बुद्धि की कसौटी पर भलीमभांति 
कस नहीं लिया । वह जागरूक ओर बुद्धिवादी थे। किसी भी मत में 
उनका विश्वास नहीं था। वेद, पुराण, शासत्र, कुरान आदि धर्म-मथों 
और उनके प्रणेताओं के प्रति श्रादर की दृष्टि से देखते हुए भी उन्होंने 
उनके विचारों को स्वीकार नहीं किया। वह किसी भी घर्म को असत्य 
“अथवा कपोल-कल्पित नहीं समझते थे | सब घ॒र्म सत्य पर ही आधारित हैं--- 
ऐसा! वह मानते थे, पर उस सत्य को उन्होंने यों ही स्वीकार नहीं किया। 
अंध-विश्वास को वह अपनी साधना के लिए विष समभते थे। उनकी दृष्टि में 
अज्ञानी और मूखे वह था जो बिना सोचे-सममे, बिना विचारे ही दूंसरों की 
अ्रनुभूतियों को सत्य मान लेता था | ऐसे ही व्यक्तियों की उन्होंने आलोचना 
'की । उन्हें किसी से द्वंष नहीं था, पर जो लोग समाज ओर घर्म की पविन्नता 
'को नष्ट करने में लगे हुए थे उन्हें फटकारने से भी वह नहीं चूके । उन्होंने 
उनके केवल पाखशण्डपूर्णा कार्यो" पर गहरी चोट की, उन ऐिद्धान्तों पर नहीं 
जिन पर उनका मत आश्रित था| वह अपने लिए. जिस विचार ख्वातंत्र्य को 
उपयुक्त और श्रपेज्षित समभते थे उसके लिए उन्होंने कभी किसी को दोषी 
नहीं ठहराया । उन्होंने सब को छूट दी, सब को सोचने-समम्नने का अ्रवंसर 
“दिया | इसीलिए. किसी मत विशेष का प्रवर्तन भी उन्होंने नहीं किया। उनके 
'सिद्धान्तों को समझने में जो कठिनाई होती है, उसका यह एक प्रमुख कारण 
है। एक दूसरी कठिनाई भी है और यह कि वह दार्शनिक नहीं थे | उन्होंने 
अपनी रचनाओं में कहीं भी दाशनिक होने का दावा नहीं किया। उनकी 
'विचार-घारा सीधी-सादी थी | अपनी बुद्धिवादिता में वह तक की अपेक्षा अ्रनुभूति 
को ही विशेष महत्त्व देते थे | साधना के प्रश्न को तक-द्वारा दल करनेवालों को 
'बह मोटी बुद्धिवाला कहते थे। 'कहत कबीर तरक जो साथ ताकी मति है 
'मोटी'--कहकर उन्होंने तार्किकों का उपह्यस भी किया था | वह धर्म, राजनीति 
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ओर समाज के ज्षेत्र मं समरसता लाने के पक्षपाती थे | इसके लिए अनुभूति ही 
अपेज्तित है, तर्क नहीं । तर्क-द्वारा हम शीघ्र क्रिसी निश्चय पर नहीं पहुँचते | 
शास्त्रीय तर्क के अभाव में इसीलिए कप्रीर को समझना कठिन हो जाता हैं । 

कबीर के धिद्वान्तों को समझने में और भी कई प्रकार की कठिनाइयाँ 
सामने आती हैं। उनकी रचनाश्रों में हमें इतने विभिन्न मर्तों की चर्चा मिलती 
है ओर उनमें से कई की ओर वह इस प्रकार आकृष्ट जान पड़ते हैँ कि 
उनके आधार पर हम उन्हें कभी वेदान्ती, कभी सूफी, कभी सगुणवादी, कभी 
निंगु णवादी, कभी शानी, कभी भक्त ओर कभी योगी सम्रकने लगते हैं। 
हमारी इस प्रकार की प्रान्तपूर्ण धारणा का कारण यह है कि उनकी सिद्धान्त- 
सम्बन्धी समस्त बातें हमें विशेष स्थलों पर एकत्र नहीं मिलती । इसके अ्रतिरिक्त 
उनके अनेक पद ऐसे हैं जिनमें अनेक बातों का समावेश पाया जाता है | एक ही 
विचार-धारा को व्यक्त करनेवाले पदों में सामंजस्थ का अभाव है। ऐसा 
लगता है कि जब जो बात उनकी अनुभूति में आ्राई तब उन्होंने उसे पद्मवद्ध कर 
दिया । उनकी रचनाश्रों में काल-क्रम का अभाव भी एक ऐसी बाघा है जिसके 
कारण उनके आध्यात्मिक विकास को स्पष्ट रेखाएँ सामने नहीं श्रातीं और दम 
इधर-उधर टटोलते ही रद्द जाते हैं। उनकी रचनाश्रों का कोई प्रमाणित 
संस्करण भी उपलब्ध नहीं है । 

उपयुक्त कठिनाइयों के होते हुए भी जो श्रालोचक उनकी रचनाश्रों के 
विचार-सागर में गददराई तक उतरे हैं उन्होंने उनके सिद्धान्तों का परिचय प्राप्त 
किया है| सुविधा की दृष्टि से हम उनके सिद्धान्तों को दो भागों में विभाजित कर 
सकते हैं -(१) दाशनिक सिद्धान्त ओर (२) सामाजिक सिद्धान्त । निम्न पंक्तियों 
में हम इन्हीं पर विचार करेंगे | 

(१) दाशनिक सिद्धान्त--कब्चीर के दार्शनिक सिद्धान्त के अम्तर्गत 
तीन तत्वों की प्रधानता मिलती है--(१) परमतत्व, (२) जीवतत्व और (३) माया- 
तत्व । उनके परमतत्व पर ओऔपनिषदीय ब्रह्मवाद का प्रभाव अवश्य है, पर 
उसकी व्याख्या उन्होंने अपनी अनुभूति के आधार पर की है। “करत विचार 
मन ही मन उपजी, ना कहीं गया न आया? तथा “चेतत चेतत निकसिश्रों नीरु । 
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सो जलु निर्मल कथत कब्नीर? ॥--में उन्होंने अपनी अनुभूति-द्वारा ही उस 
परमतत्व को प्राप्त करने की ओर संकेत किया है। दार्शनिक दृष्ठि से उन्होंने 
अपने परमतत्व को अगम?, अगोचर”, अलख”, “निरंजन”, 'निराकार?, 
'निगण” ही माना है | वह कहते हैं :-- 

बिन सुख खाइ, चरन बिन चाले, 

दिन जिह्ना गुण गावे । 


भर ८ ८ 
जस कथिये तप्न होत नहिं, जस है तेसा सोह । 
>< >< ८ 


अलख निरंजन लखे न कोई । 
निरभे निराकार है सोई ॥ 
>८ >< >८ 
सुनि, असथूल, रूप नहिं रेखा | 
द्विष्टि श्रद्विष्टि छिप्यो नहिं पेखा ॥ 
>< »< भर 
एक कहूँ तो है नहीं, दोय कहूँ तो गारि ! 
है जेसा वेसा रहे, कहे कबीर विचारि ॥ 
>८ >< >८ 
पूजा करू न नमाज गुजारू । 
एक निराकार हृदय नमस्कारू ॥ 
>< >< >< 
वो है जैसा वो ही जाने । 
झो ही आहि, आहि नहिं आने ॥ 
>< ८ ५८ 
अविगत, अ्फल अनूप देख्या, कहतां कहा न जाई । 
सैन करे सन ही मन रहसे, गूंगे जानि मिठाई ॥ 
>< )< «६ 
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अवगति की गति क्‍या कहूँ, जाकर गाँव न मांच । 
गुन बिहून का पेखिये काकर भरिए नांब ॥ 
उपयुक्त उद्धरणों से स्पष्ट है कि कबीर ने अपने परमतत्व के निगण 
रूप को ही अपना उपास्य माना हैं। हिन्दू, मुस्िम, बौद्ध, जैन, वेदांती और 
नाथपंथी मतों के श्रनुरूप हरि, गोविन्द, केशव, म।घव, रहीम, करीम, गोरख 
आदि उसके अनेक नाम भी उन्होंने गरिनाए हैं, पर उनमें से उन्हें उसके 
किसी नाम से संतोष नहीं होता | ऐसी दशा में अपने सन्‍्तोष के लिए उन्होंने 
उसके साकार एवं सगुण रूप की भी कल्पना की है श्रौर फिर उसे सृष्टिकर्ता 
के रूप में चित्रित किया है। बह कहते हैँ :--- 
आपन करता भये कल्लाखा । बहुविधि सृष्टि रची दर हात्ा। 
विधना कुंभ किये द्वो भ्रानां | प्रतिबिंब तामाहिं समाना ॥ 
04 >( >८ 
जिनि यह चित्र बनाहइया, सो साचा सुतधार । 
कहे कबीर ते जन भल्ते जो चित्रवत लेहि विचार । 
श्रौर इसके साथ ही 'भांनड़, घडण संवारण सोई! कहकर उसे नष्ट करने 
वाला, बनानेवाला और सुधारनेवाला भी बताते हैं। इस सगुण रूप के साथ ही 
उन्होंने उसके विराट रूप की भी कल्पना की है। इतना ही नहीं, उन्होंने 
उसे कहीं माता, कहीं पिता, कहीं पति और कहीं स्वामी के रूप में भी स्मरण 
किया है ;-- 
कोटि सूर जाके परगास, कोटि महादेव अरु कविल्लास । 
दुर्गा कोटि जाके मदन करे, ब्रह्मा कोटि वेद उच्चरे ॥। 
आदि कह कर उसके व्यापक रूप में, ब्रह्मा, विष्णु, महेश, कुबेर, इन्द्र, दुर्गा 
धर्मराज, नदी, परत, कला, विद्या--सब को एक साथ तिरोहित कर दिया है। 
विष्णु के पौराणिक रुपों की भी उन्होंने कल्पना की है और नरपिंह तथा 
कृष्णावतार का मी उल्लेख किया है | इस प्रशार हम देखते हैं कि उन्होंने अ्रपनी 
रचनाओं में अपने परंमतत्व का निरूपण विभिन्न टंगों से किया है। इनसे 
हमें उनके सत्य-निरूपण-संबंधी प्रारंभिक प्रयोगों का ही आभास मिलता है| ऐसा 
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लगता है कि आरंभ में परमतत्व संबंधी जो बिचार उनकी अनुभूति में आये होगें 
उनको उन्होंने श्रपने पदों में निःसंकोच व्यक्त कर दिया होगा, परन्तु कालांतंर में 
जब उन्हें उसका रहस्य खुला होगा तब उन्होंने अपने पूर्व विचारों को 'धोखा? कह 
कर निम्न पदों की रचना की होगी :-- 
संती, धोखा कासूं कहिए । 
गुण में निरगुण, निरगुण में गुण है, बाट छारडि क्‍यों बहिये । 
अजरा अमर कथे सब कोई, अखख न कथणों जाईं । 
नाति स्वरूप, वरण नहिं जाके, घटि-घटि रहा समाईं । 
प्यंड ब्रह्म ड कये सब कोई, घाके आदि अरु अन्त न होड़ + 
प्यंड ब्रह्म ड॒ छाड़ि जे कथिये, कह्टे कबोर हरि सोह । 
>८ >८ > 
लोगा भरभिन भूलहू भोई । 
सालिकु खलक खलक महिं खालिकु पूरि रह्मो सब ठाई ४ 
मादी एक भ्रनेक भांति कर साजी साजन हारे। 
न कछु पोच माटी के भाणे, न कछु पाच कँमारे ॥ 
सब महि सच्चा एका साई, तिसका किया सब कुछ होई। 
इन पदों से स्पष्ट हैं कि कबीर उस परमतत्व का अ्रस्तित्व मात्र स्वीकार 
करते हैं, उसे किसी न!म से अभिष्ित करना नहीं चाहते। यही है उनके परमतत्व 
की व्याख्या जिसके अनुसार वह निगुण और सगुख--दोनों से परे है। वह न 
अजर-अमर है, न अलख-निरंजन है, न ब्रह्मांड और पिंड में है। वह है और 
घट-घट ब्यापी होते हुए भी आदि-अन्त हीन है| वह कर्ता भी है, कृति भी । 
अपने कृति में वह स्वर्य ओतप्रोत है| कश्मीर कहते हैं :-- 
बाजीगर डंक इजाई । सब खलक तमासे आई | 
वाजीगर स्वांगु सकेल्ला | अपने रंग रचे अकेला || 
५८ ५८ >< 
जिनि नटधर नटसारी साजी । जो खेले सो दीसे बाजी | 
ऐसा है कबीर का परमतत्व जो श्रनिवंचनीय है। शब्दों द्वारा उसका 
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वर्णन नहीं हो सकता । वह श्रगम और अजय है। अपने को बह स्वयं आप ही 
जानता है और दसरा उसे केवल है? ही कह सकता है। अपनी-अपनी पहुँच 
और श्रनुभूति के अनुसार ही साधक को उसका किंचित परिचय प्राप्त होता है। 
बह परम सत्य है और उसी का प्रसार सारे विश्व में है। 

कचीर के दाशनिक सिद्धतों में दूसरा प्रमुख तत्व है जीव-तत्व । उन्होंने 
परमात्मा और जीवात्मा में कोई भेद नहीं माना है। 'खालिकु खलक खलक महिं 
खालिकु परि रह्यो सब ठाई ?--कहकर वह हरि में पिंड और पिंड में ही हरि के 
अस्तित्व का समर्थन करते हैं। वह यह भी कहते हैं कि इस शरीर के भीतर 
समभी जानेवाली आत्मा न तो मनुष्य है, न देव है, न योगी है, न यती है, न 
अवधूत है, न माता है, न पुत्र है, न णही है, न उदासी है, न राजा है, न रंक 
है, न ब्राह्मण है, न बढ़ई है, न तपस्वी है, ओर न शेख ही है । “कहै कबीर इहि 
राम को अंसु । जस कागद पर मिटे न मंसुः--से यह स्पष्ट है कि उन्होंने उसे 
राम का, उस परमतत्व का अ्रंश मात्र माना है जिस का नाश उसी प्रकार नहीं 
होता जिस प्रकार कागज के ऊपर से स्याही का चिह्न नहीं मिटता । उनका यह 
अंशाशि-भाव उनकी उन थक्तियों से भी स्पष्ट होता है जिनमें उन्होंने दोनों के 
संबंध को विन्दु और समुद्र के दृष्टन्त से व्यक्त किया है। इस प्रकार उनकी दृष्टि 
में जीव-तत्व मुलतः और तत्वतः वही हैं जो परम तत्व है | जीव-तत्व और परम- 
तत्व में विभिन्नता का अनुभव करनेवालों को उन्होंने फटकारा है श्रोर कह है :-- 

दोड़ कहै तिनहीं को दोजख, जिन नहिन पहिचाना | 

८ क्‍ >८ >८ 

कहे कबीर तुरक दुई साथे; तिनकी मति है मोटी | 
कभीर ने शरीरस्थ श्रात्मा के दो रूप माने हैं जिन्हें हम ज्ञाता या शैय 
अथवा हृश या दृष्य के नाम से अभिहित कर सकते हैं। उनकी दृष्टि में आत्मा 
ग्राप्ता भी है और प्राप्तव्य भी | आप छिपाने अपि आप'--से उनका यही तात्पय 
है | डा० गोविन्द त्रिगुणायत ने अपनी रचना “कबीर को विचार-घारा? में 
कृद्दीर को 'सुरति? को प्राप्ता श्रात्मा और निरतिको प्रातव्य आत्मा का शुद्ध मुक्त- 
स्वरूप माना है। जब सुरति अर्थात्‌ प्राप्ता आत्मा का निरति अर्थात प्राप्तव्य आत्मा 
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सें तादात्यत्‌ हो जाता है तब कल्याण और आनन्द की प्राप्ति होती है। कबीर 
ने कहा भी हैं :-- 
सुरति समानी निरति में, निरति रही निरधार | 
सुरति निरति परचा भया, तब खूले स्यस्भ्‌ दुवार | 
यहाँ वह प्रश्न उठना स्वाभाविक है कि एक अद्धैत तत्व भिन्न रूपों में कैसे 
और क्यों दिखाई पड़ता है ! इस प्रश्न को सुलभाने के लिए उन्होंने प्रतिविम्ब- 
वाद की शरण ली है। ज्यों जल में प्रतिबिंब त्यों सकल रामदिं जानी जी, में 
उन्होंने स्पष्ट कहा हैं कि जिस प्रकार जल में बिम्ब के विवध प्रतिविंब दिखाई 
पड़ते हैँ उसी प्रकार इस संसार में जीवात्मा के विविध रूप मिलते हैं। संक्षेप में 
यही हैं कबीर के जीवात्मा-संबंधी विचार जिनके आधार पर हम यह कह सकते हें 
कि वह अद्वेतवादी थे ! 
अरब कघीर के माया-तत्व को परालिए. | हम अभी बता चुके हैं कि 
कबीर की दृष्टि में जीवात्मा और परमात्मा में कोई अ्रन्तर नहीं है, परन्तु 
साधारण लोगों की दृष्टि में ऐसा प्रतीत नहीं होता | इसका मूल कारण है माया | 
संसार में जन्म लेना माया में फँसना है और माया ही उस परमतत्व से विलगाव 
का कारण है। वह कदते हैं:--- क्‍ 
जल में कुम्भ, कुम्भ में जल है, बाहर भीतर पानी । 
फूटा कुम्भ, जल जलहि समाना, यह तथ्य कथ्यो ग्यानी ॥ 
इससे स्पष्ट है कि जीवात्मा और परमात्मा में श्रन्तर डालनेवाली है 
केवल माया । इस माया को कबीर ने 'एक परम सुन्दरी? तथा “विश्व मोहिनीः 
के रूप में चित्रित किया है? ' इसका स्वभाव है ठगना और फँसाना। “माया 
महा ठगिन हम जानी? साथ ही “कब्रीर माया मोहनी जैसी मीठी खाँड़” आदि से 
उनकी इसी भावना का आभास मिलता है। माया को उन्होंने नारी के रूप में 
ही नहीं; बेलि के रूप में भी चित्रित किया है ओर उसे अ्निर्बचनीय माना है। 
बह कहते हैं :--- 
जो कोंटो तो डह डही, सींची तो कुम्हल्लाय । 
इस गुणवन्ती बेल का कुछ गुण कहा न जाय ॥ 


३२ संत कबीर 


ऐसी माया को कबीर ने त्रिगुणात्मक माना है और कहा है कि उस 

परमतत्व ने उसे उत्पन्न करके उसमें अपने श्राप को छिपा लिया है | निम्न पदों 
से हमें उनकी इसी प्रकार की विचार-धारा का आमास मिलता है ;--- 

रजगुण, तमंगुण, सतशुण कहिये यह सब तेरी माया ॥ 

>८ >< >< 
सत, रज, तम, थें कीन्हीं माया । 
्रापन माँक आप छिपाया ॥ 
कबीर का यह भी विश्वास है कि माया अपनी त्रिगुणात्मक प्रकृति के 

कारण परिवर्तनशील है | इसलिए. संसार की सभी बस्तुएँ माया-रूपिणी एवं 
परिवर्तनशीला हैं । “कबीर माया डोलनी, पवन बहे हिवधार” में कबीर ने माया 
की गतिशीलता की पवन के प्रवाह से उपमा दी है। 'उपजै विनसे जेती सर्व 
माया"--से भी उसकी परिवर्तनशोल्ञता का ही आभास भिज्ञषता हे और यह भी 
ज्ञात होता है कि उसका जन्म और नाश दोनों होता है । उसी के कारण जीव 
आवागमन के इन्द्रजाल में फँसता है और यही दुःख का कारण है। अ्रतः माया 
स्वभावतः दुःख-रूपिणी है | वह व्यभिचारिणी और बअन्धन-रूपा भी है। 'मोर- 
तोर' की वही जननी है । काम, क्रोध, मोह, मद एवं मत्सर उसके पृत्र हैं जो 
लोगों को सदा विविध प्रकार का नाच नचाया करते हैं। वह इतनी श्राकर्षणमयी 
है कि उसे छोड़ने का प्रयत्न करने पर भी वह नहीं छूटती । संसार में आदर, मान, 
जप-तप, ब्रत, उपवास, तीर्थ-यात्रा, रोज्ा, नमाज़जो कुछ है वह सब माया-प्रसूत 
ही है। वह जल, थल और आकाश सर्वत्र परिव्याप्त है। संसार का कोना-कोना 
उससे श्रभिभूत है। उसका निवास-स्थान है मन । 'इक डायन मेरे मन बदले, 
नित उठ मेरे जिय को डसे' कहकर कबीर ने माया के प्रभाव को स्पष्ट कर दिया 
है। माया मुई, न मन मुआ, मरि मरि गया सरीर द्वारा उन्होंने यह भी कह 
दिया है कि मन की भाँति ही माया भी अविनश्वर है श्रीर मन के सारे विकार 
उसी के संगी-साथी हैं | ऐसी है वह माया और ऐसा है उसका आकर्षक रूप। 
उसका आकर्षक रूप ही भगवान की भक्ति में वाघक हैं। वह भक्ति नहीं करने 
देती । कबीर कहते हैं :--- 


संत्त कबीर ९ ७ 


ऐसा था कबीर का व्यक्तित्व जिसके निर्माण में उनका अपना ही हाथ 
था। वह कभी भिमके नहीं, कभी कुके नहीं, कभी अटके नहीं, कभी भटके 
नहीं । वह अपनी साधना, अपने विश्वासों ओर अपनी अनुभूतियों में बराबर 
आगे बढ़ते रहे और एक दिन वह आया जब वह अपने मार्ग की अनेक कठि- 
नाइयों को दूर कर बंधन-मुक्त हो गये | आचार्य इज़ारी प्रसाद द्विवेदी ने उनके 
व्यक्तित्व के सम्बन्ध में सत्य ही लिखा है कि हज़ार वर्ष के इतिहास में कबीर 
जैसा व्यक्तित्व लेकर कोई लेखक नहीं उत्नन्न हुआ ॥ 
कचीर संधि-काल के विचारक और समीक्षक थे। उनका समय दो 
परस्पर विरोधी सभ्यताश्रों एवं संस्कृतियों के संघर्ष का युग था| विजेता के रूप 
में आए छुए मुसलमान विजित हिन्दुओं के साथ जीवन के 
कबीर का महत्त्व किसी भी क्षेत्र में समभोता करने के लिए तैयार नहीं थे । 
हिन्दू अपना सब कुछ देकर भी अपनी सभ्यता ओ्रोर संस्कृत 
की रक्षा करनें पर डटे हुए थे। ऐसी दशा में संघ्रष होना स्वभाविक ही था | 
इस संघर्ष का प्रभाव तत्कालीन जीवन के प्रत्येक क्षेत्र--राजनीतिक, सामाजिक, 
श्रार्थिक, साहित्यिक तथा धार्मिक--पर पड़ रहा था और उनके दुखद परिणाम 
सष्ट होते जा रहे थे । साथ ही यह भी स्पष्ट होता जारद्दा था कि यदि विजेताश्रों 
को विजितों के साथ इसी देश में जमकर रहना है तो उन्हें यहाँ के जीवन- 
सिद्धान्तों के साथ किसी-न-किसी रूप में समझौता करना ह्वी होगा | समझौते की 
यह भावना उच्च स्तर के लोगों की अपेक्षा निम्न अथत्रा अशिक्षित स्तर के 
लोगों में विशेष रूप से पनप रही थी। वे शान्तिपूर्वक रहकर अपने-अपने 
धार्मिक सिद्धान्तों के अनुसार जीवन व्यतीत करना चाइते थे। यह थी उस 
समय की प्रथम अत्यन्त महन्चपूर्ण समस्या ! 
उपर्यक्त समस्या से ही संबंधित तत्कालीन भारतीय समाज को एक दूसरी 
समस्या मी थी। इस समस्या का सम्बन्ध प्रधानतः हिन्दुओं की सामाजिक 
व्यवस्था से और गौणतः विदेशी जातियों से था। हिन्दू-सामाजिक व्यवस्था के 
जो दो स्तंभ---वर्ण-व्यवस्था और आश्रम-धर्म--माने जाते हैं उनका आदि रूप 
निस्सन्देह आकर्षक, गतिशील और कल्याणकारी था, परन्तु समय के ग्रभाव से 


बज 
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उनमें भी ऐसे दोष आ गए थे जिनके कारण हिन्दू समाज की एकता ही खतरे 
में पड़ गयी थी। वर्णु-व्यवस्था ऊँच-नीच, छूत-श्रद्धृत, आह्मण-अन्राह्मण की 
अकल्याणकारी भावनाओं से पूरित थी | इसी प्रकार आश्रम-धर्म भी निर्जीव हो 
रहा था। महात्मा गौतम बुद्ध ने इन दोनों स्तंभों के रूढ़ि-अस्त रूपों को गति 
देने की चेष्टा की थी, परन्तु उन्हें सफलता नहीं मिली। क्‍यों ! इसलिए कि 
वर्ण-व्यवस्था और आश्रम धर्म की जड़े! इतनी दृढ़ और समाज की मानसिक 
भाव-भूमि में इतनी गहरी धंसी हुईं हैं कि उनका उन्मूलन किसी एक के बल- 
बूते का काम नहीं है। गोतम बुद्ध चले थे वर्ण॑-व्यवस्था का अन्त करने, 
परन्तु वह उसका अन्त करने के स्थान पर एक नई जाति को ही जन्म दे 
गये | यह उनके धर्म के स्वरूप का ही दोष था । बुद्ध धर्म एक प्रकार से 
भिक्षुओं का धर्म था । भिक्षश्रों ने लोक-जीवन में रहकर जाति-भेद की 
व्यथंता का लौकिक उदाहरण नहीं प्रस्तुत किया | बोद्ध-श्रमण भी जाति-बन्धन 
से मुक्त होकर उसकी व्यर्थता पर आघात न कर सके | इस प्रकार के जाति- 
बन्धन-विरोधो आन्दोलन आगे भी. हुए, परन्तु उनके सबके साथ भी यही 
विडम्बना थी । ऐसी विडंम्बना के फलस्वरूप जाति-बन्धन शिथिल होने के स्थान 
पर और भी रुढ़ि-अस्त होते जा रहे थे । कबीर के समय में तो उनके रुढ़ि-प्रस्त 
होने के श्रौर भी कारण प्रस्तुत हो गए, थे। शक, हृण, भ्रीक, कुशन, सिथियन 
आदि जो भी विदेशी बबर जातियाँ भारत में आयी थीं, उनकी सांस्कृतिक 
स्थिति नगएय थी। इसलिए, कालान्तर में वे भारतीय जन-समूह का अंग बन 
गयीं । इस्लामी सम्यता उच्च कोटि की.सम्यता थी । श्रार्य-संस्क्ृति के लिए. उसको 
पचाना सरल काम नहीं था। उसमें दो विशेषताएँ थीं--एक तो जातीय भ्रातृ- 
भाव और दूसरी सामूहिक साधना । उसकी इन्हीं दोनों विशेषताशं को और 
वर्णु-व्यवस्था से पीड़ित और आश्रम-घर्म से ऊबे हुएए लोगों का ध्यान श्राकृष्ट 
हुआ और उन्होंने उसे स्वीकार कर लिया। ऐसी दशा में वर्णाश्रम-धर्म के बंधन 
शिथिल न होंकर ओर भी जकड़ गए, । इस्लाम की भी कुछ ऐसी ही दशा हुई | 
उसने जिस बबंता से संसार के अन्य देशों में सफलता प्राप्त की थी वह भारतीय 
अहिंसात्मक प्रवृत्ति के सामने कु'ठित हो गयी। शअ्रपने धार्मिक सिद्धान्तों के 
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प्रचार में उसे अपनी बमेरता पर हो विश्वास था। भारतीय वातावरण 
उसका वह विश्वास जाता रहा और वह भी धीरे-धीरे रूढ़ि-अ्स्त हो गया- 
इतना रूढ़िग्रस्त हो गया कि उसमें भी दो दल हो गए। इनमें से एक दल्व श् 
उन मुसलमानों का जिनमें विशुद्ध त॒क्कों अथवा अरबी रक्त था और दूसरा दः 
था उन नए मुसलमानों का जिन्होंने वर्णाश्रम-धर्म की जठिलता से ऊचत्रक 
इस्लाम-धर्म स्वीकार कर लिया था| भारत की तत्कालीन इस्लामी राजनीति : 
इन दोनों दलों ने पूरा भांग लिया था और सच पूछिए तो यही भारत 4 
इस्लामी सल्तन्तों के विनाश का कारण हुआ । इस प्रकार हिन्दू और मुसलमा 
दोनों अपनी-अपनी सामाजिक व्यवस्थाओं से ऋस्त एवं पीड़ित थे । अतए! 
आवश्यकता थी ऐसी सामाजिक व्यवस्था की जो एक ओर तो दोनों को रुढ़िय 
से मुक्त कर दे ओर दूसरी ओर उनमें श्रात-भाव का संचार करे। 


एक तीसरी समस्‍या भी थी और वह थी तत्कालीन भारतीय साधना 
पद्धतियों को रूढ़ि-मुक्त करना | हम बता चुके हैं कि कबीर के समय में (१ 
सगुण भक्ति के अर्न्तगत वैष्णव, शैव तथा शाक्त सम्प्रदाय, (२) निगंण भत्ति 
के अन्तगत हिन्दू-संत, एकेश्वरबादी सुसलमान तथा प्रेम-मार्गी सूफी (३) बौद्ध 
का सहजयानी सम्प्रदाय तथा (४) नाथ-पंथी सम्प्रदाय की धूम थी। इस्लाम 
शर्म में दो दल थे--एक तो था कट्टर एकेश्वरवादी मुसलमानों का दूसर 
था,सूफी-मतवालों का | कट्टर एकेश्वरवादी शिया और सुनी में विभाजित थे 
सूफी-सम्प्रदाय के लोग कट्टर एक्रेश्वरवादी मुल्लाओं के साथ नहीं थे | उन्हे 
बल था सात्विक वृद्धि के मुसलमानों का, परन्तु यह लोग भी कई सम्प्रदायों २ 
विभक्त ये । कभ्रीर के समय में इन सम्प्रदायों की संख्या लगभग १४ तक पहुँच 
चुकी थी जिनमें चिश्ती सम्प्रदाय, सुहरावदों सम्प्रदाय, क्रादरी सम्प्रदाय रो 
नकशवन्दी सम्प्रदाय प्रमुख ये। साधना के क्षेत्र में इन सभी सम्प्रदायों तथ 
मतों का अपना-अपना महत्व था, परन्तु उनके झुढ़ि-अस्त हो जाने से उनक 
प्रवाह रुक-सा गया था और उनमें संकीर्शता आ गयी थी | इसलिए एक मः 
अथवा सम्प्रदाय के लोग दूसरे मतवालों को घृणा की दृष्टि से देखते थे 
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मानव-कल्याण के लिए. यह स्थिति अत्यन्त भयावह थी | इसलिए अन्य सप्- 
स्याश्रों की भाँति इन समस्या पर भी विचार करना परम श्रावश्यक या।' 
उपर्यक्त पंक्तियों में कबीर के समय की जिन आवश्यकताओं एवं सम- 
स्याश्रों की ओर संकेत किया गया है उन पर विचार और विचार के अनुसार 
सुधार करनेवालों के उस समय दो दल थे--एक दल तो था उन विचारकों का 
जो समस्त स,धना-पद्धतियों की रूढ़ि-प्रस्त परंपराओं को स्वीकार करते हुए युग 
के अ्रनुकूल उनकी नवीन व्याख्या करना चाइते ये । वे प्राचोनता के पक्तपाती 
तो थे, पर नवीनता के विशेधी नहीं थे | दूसर प्रकार के विचारक क्रान्कारी ये। 
वे समस्त रूढ्ियों को श्रस्वीकार करके भारतीय समाज की नये दृष्टि-कोण से 
व्यवस्था करना चाहते थे । यदि व्यास, शंकराचार्य, रामानुज, तुलसीदास प्रथम 
वर्ण के सुधारक थे तो बुद्ध, अश्व घोष, नागाजन, गोरख और कबीर द्वतीय वर्ग 
के | कभीर प्रचीनताबादी अथवा रूढ़िवादी नहां थे। वह प्रगतिशील थे | वह 
समाज तथा धर्म की प्राचीन मान्यताश्रों पर ही चोट करना चाहते थे । विजेता 
ओर विजित, हिन्दू ओर मुसलमान, शिया और सुत्नी, कट्टर एकश्वरवादी श्रौर 
सूफी मतवादी, योगी और भक्त, वैष्णव और शैव, भोद्ध और जैन, ऊँच श्र 
नीच, धनी ओ्रौर निर्धन, छूत और श्रदूत, ब्रह्म और ईश्वर--तालय यह कि 
इस प्रकार के जितने भी मभेद-विभेद थे बह उन सबन्नका अन्तकर एक ऐसे 
समाज की रचना करना चाहते थे जिसमें सब्र भाई-भाई की तरह रहें और 
घम के ज्षेत्र में अपनी व्यक्तिगत साधना में विश्वास करें | कबीर का यही दृष्टि 
कोण उनके महत्व का सूचक है। ब्छ 
कबीर अपने समय की उपज थे। उन्होंने स्वयं अपना नेतृत्व और 
निर्माण किया था। वह द्र॒ष्टा श्रौर युगभवर्तक थे। उन्होंने व्यक्ति की 
भिंक प्रवृत्तियों का अपनी दृष्टि से संस्कार किया और अपनी पाखडरहित वार्ण 
से तत्कालीन जनता के जीवन को अनुप्राणित किया । उनके पहले कई धार्मिक 
नेता हो चु? थे, परन्तु उनमें अप्रिय सत्य कहने का साहस नहीं था| कभ्रीर ने 
इस अभाव की पूर्ति की | भक्त-कवियों की विनयशीलता और आत्म-मर्तना के 
बीच उन्होने स्पष्ट रूप से धामिक तथा सामाजिक जीवन की पतक्तपात रहित 
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आलोचना की | उन्होंने जदाँ*परम्परागत हिन्दु-धम के कम-काणड से निर्भीक 
स्वर में लोहा लिया, वहाँ भारत में जड़ पकड़नेवाली इस्लाम की नवीन 
सांप्रदायिक भावना की भी कु शब्दों में मत्सना की। इस प्रकार उन्होंने 
दोनों धर्मों की अ्रधार्मिकता पर समान रूप से प्रहार किया । उपासना ज्षेत्र में 
वह व्यक्तिगत साधना के पक्तपाती थे। वह चाहते थे साधक को स्वावलम्बी 
एवं आत्मविश्वासी बनाना | इसलिए समाज के संगठन में वह विशेष सफल नहीं 
हो सके | फिर भी उनके इस विचार ने शासत्रीयः जठिलताश्रों को सुलकका 
कर धर्म को इतना सरल और जीवन-परक बना दिया कि साधारण जनता 
भी उससे अन्तः्प्रेरणाएँ लेने में सफल हो सकी। इतना ही नहीं, जो 
लोग धर्म का शास्रीय ज्ञान 'न होने के कारण भौतिक ऐश्वर्य से 
आकर्षित होकर घर्म-परिवर्तन के लिए तैयार हो जाते थे, उन्हें कबीर 
की पत्चपातरहित वाणी से अपने धर्म पर आरूढ रहने का बल मिला । इस 
प्रकार मुसलमानी कुल में मुस्लमानी संस्कृति के बीच पोषित होकर भी उन्होंने 
ऐसे सार्वजनीन सिद्धान्तों का प्रचार किया जिनसे हिन्दू-धर्म को भी अपने 
स्थान पर स्थिर रहने की ज्ञमता एवं दृढ़ता प्राप्त हुई। उन्होंने दोनों धर्मो 
के बीच समभाव की प्रतिष्ठा की। उनके विचार सबके लिए. समान ये | 
उनके हृदय में हिन्दू और मुसलमान दोनों के लिए समान रूप से स्थान प्रात 
था। उनका धर्म मानव के लिए था, उस मानव के लिए जिसके हृदय 
में ऊँच-नीच का भेद-माव न हो, घर्म का पाखएड न हो। हिन्दू-धर्म के 
जाति-बंधन के वह कटठु आलोचक ये । उनकी दृष्टि में ब्राह्मण और शूद्ध 
धनवान और निर्धन--सब समान थे। अपनी इसी सम दृष्टि के कारण वह 
साधारण हिन्दू-जनता में रामानन्द की अपेक्षा अधिक लोकप्रिय हुए । उपासना 
के च्षेत्र में रामानन्द अधिक व्यावहारिक न थे, कबीर व्यावहारिक थे। इसलिए 
कबीर को रामानन्द को श्रपेज्ञा अपने सिद्धान्तों के प्रचार में अ्रघिक सफलता 
मिली । 

तत्कालीन धार्मिक ज्षेत्र में कबीर का महत्व उनके सम-भाव के सिद्धान्त के 
कारण ही था। उनका यह समभाव उनके मनन और चिन्तन का परिणाम 
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था। वह स्वतंत्र परद्कत्ति के साधक ये | वह अपनी आत्मा के सच्चे और निर्भीक' 
अ्रनुचर थे और उसी का चित्र अपनी वाणी-द्वारा उतारा करते थे। उन्हें किसी 
की चिन्ता नहीं थी | वह अपनी आत्मा की ध्वनि पर मनन करते थे और उसी 
का प्रचार करते थे। उन्होंने समाज की मनोवृत्तियों के श्रनुसार अपने धामिक 
सिद्धान्तों का निर्माण न करके अपने स्वनिर्मित-सिद्धान्तों के अनुसार व्यक्ति का ' 
निर्माण किया | इसीलिए. वह अपने समय के सभी सुधारकों, संतों और धम॑- 
प्रब्तकों से पृथक थे | वह क्रान्तिकारी और युग-प्रवर्तक थे। उनके सिद्धान्त 
उनके श्रपने सिद्धान्त थे, उनकी विचार-घारा उनकी अ्रपनी विचार-घारा थो। 
उन्होंने जो कुछ कहा, द्वदय की प्रेरणा से ही कहा | इसलिए, उनका सन्देश 
सत्पुरुष का सन्देश था । वह संत पहले ओर कवि बाद को थे। उनमें धार्मिक 
दृष्टिकोण प्रधान था, काव्यगत दृष्टिकोण गौण । उन्होंने साहित्य के लिए गीत 
नहीं गाये, चित्रकारी के उद्देश्य से चित्र नहीं खींचे | उन्होंने जनता के हृदय 
को परिष्कृत करने, उसे धार्मिक भावना से अनुप्राशित करने और उसे सत्य की 
ज्योति से जगमगाने के लिए अपनी वाणी को मुखरित किया। वह भाषां के 
पारखी नहीं थे। छन्दों का उन्हें ज्ञान नहीं था। अलइड्डारों के वह पंडित नहीं 
थे | वह किसी शास्त्र के शाता नहीं थे। उन्हें जैसी भाषा मिली, जो छन्द मिले 
उसी में उन्होंने श्रपने हृदय के सत्य को चित्रित किया। उनकी श्रनुभूति और. 
शान का आधार था--जीवन की खुली पुस्तक | इसीलिए उनके तकों में उनका 
अपनापन था, श्रात्मविश्वास की अद्भुत आभा थी । 


भाषा की दृष्टि से भी कबीर का महत्व कम नहीं है | अपने धार्मिक सिद्धान्तों 
को जनता तक उन्हीं की भाषा में पहुँचाने का श्रेय उन्हीं को प्राप्त है। उनके 
समय में भाषा बन रही थी। उसका रूप निखर रहा था। उसमें साहित्य नहीं 
के बराबर था। कभीर ने सबसे पहले उसे साहित्यिक रूप प्रदान किया। उन्होंने 
जीवन की जटिल समस्याओं को तत्कालीन जनता की भाषा में सुलमाकर 
श्रप्रत्यज्ञ रूप से उसका महत्व बढ़ा दिया | फलतः भविष्य में वही भाषा परिष्कृत 
होकर साहित्य का माध्यम बन गई । 
कबीर विचारक संत थे। 'मसि-कागद छूयों नहीं, कलम गही नहिं 
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हाथ! से यह भी ध्वनित होता है कि उन्होंने अपने विचारों को लिपि-बद्ध 
भी नहीं किया, केवल मौखिक रूप से ही लोगों को उपदेश 
कबीर की रचनाएँ देते रहे | पुस्तक-शान को भी उन्होंने अपने जीवन में महत्व 
नहीं दिया | पोथी पढ़ि-पढ़ि जग मुझ्रा, पंडित भया न कोई, 
में जो व्यंग है वह उन्हीं पंडितों के प्रति है जो केवल पुस्तक-च्ञान के आधार 
पर अपने पांडित्य का प्रदर्शन करते थे | इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि 
उन्होंने अन्थ-रचना को भो महत्व नहीं दिया | ऐसा लगता है कि साधु-संतों के 
सत्संग के अवसरों पर आवश्यकतानुसार वह पद-रचना करते रहे होंगे और 
उसे उनके श्रद्धालु शिष्य लिपि-बद्ध कर लेते रहे होंगे । श्राज उनकी जो भी 
रचनाएँ हमें उपलब्ध हैं वे सब्च उनके शिष्यों-द्वारा ही लिखी गयी हैं। यही 
कारण है कि उनमें मनमाने परिवर्तन मिलते हैं। भिन्न-भिन्न व्यक्तियों-द्वारा 
उनके लिपि-बद्ध होने के कारण उनमें भाषा ओर भाव की अनेक भूलें तो हैं 
ही, साथ ही उनमें ऐसे पद भी अधिक हैं जिन पर कबीर के व्यक्तित्व की छाप 
नहीं है । यही कारण है कि अबतक उनकी रचनाओं का शुद्ध पाठ इमारे सामने 
नहीं आ पाया है । 
कबीर ने अनेक पदों की रचना की है। कच्ीर-पंथियों का तो यहाँ तक 
विश्वास है कि सदगुरु की वाणियों का कहीं अन्त नहीं है? । हम ऐसा नहीं 
समभते । हमारा विश्वास है कि कबीर की रचनाओं की एक सीमा है, उनकी 
एक वास्तविक संख्या है | इस समय तक उनके नाम से जो ग्रन्थ मिलते हैं और 
जिनमें उनकी रचनाएँ संगहीत हैं उनमें बीजक”, आदि ग्रन्थः तथा 'कबीर 
ग्रन्थावली? का विशिष्ट स्थान है। 'कबीर-बीजक? कबीर-पंथ के अनुयाथियों का 
धर्म-पन्थ है | इसमें बहुत से ऐसे पद हैं जो न तो आदि-अन्थ” में मिलते हैं 
ओर न 'कबीर-ग्रन्थावली, में | भाषा एवं शैली की दृष्टि से भी यह उक्त दोनों 
अन्थों से मेल नहीं खाता । इसमें तीन प्रकार के छन्दों की प्रधानना है (१) 
साखी, (२) सबद और (३) रमैनी । 'साखी? का अर्थ है--साक्ष्य, साक्षात्यकार, 
ज्ञान, अनुभव, दोहों में सन्‍्तों की अनुभव-वाणी। कबीर ने अपने दोहों 
साखियों--में साम्प्रदायिक एकता पर बल दिया है, पाखश्डपूर्ण धार्मिक कृत्यों 
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पर तीत्र व्यंग किया है और अपने सिद्धान्तों की विवेचना की है। इस प्रकार 
उनके अधिकांश दोहे नीति और उपदेश से भरे हुए हैं । 'रमैनीः से तात्पय है 
कुछ चौपाइयों के पश्चात्‌ एक दोहा | कब्रीर की रमैनी में दोहे के पूर्व चौपाइयों 
की कोई निश्चित संख्या नहीं है। कहीं-कहीं चौपाइयों के पश्चात दोहे भी नहीं 
हैं। सत्रद* में गेय पद हैं । इनमें कबीर की अनुभूतियों का अ्रत्यन्त सुन्दर 
चित्रण मिलता है। इन छन्दों के अतिरिक्त इसमें ककहरा, वसन्‍्त, चाँचरी, 
बेली, बिरहुली, हिंडोला आदि छुन्द भी मिलते हैं। श्रादि-य्रन्थ” पंजाडी में हैं । 
इसमें 'सब॒दों” का महत्व है। साथ ही इसमें कबीर की कुछ ऐसी रचनाएँ: भी 
संगहीत हैँ जो उनके व्यक्तिगत जीवन पर बहुत स्पष्ट प्रकाश डालती हैं । “कब्रीर- 
ग्रन्थावली” का संपादन डा० श्यामसुन्दर दास ने किया है। इसके प्रणयन में 
“श्री कब्वीर जी की वाणी” तथा आदि-प्रन्थ” से विशेष सहायता ली गयी है। 
उपयुक्त तीन ग्रन्थों के अतिरिक्त कचीर की रचनाश्रों के श्रन्य छोटे- 
छोटे संग्रह भी मिलते हैं । इन संग्रहों का प्रकाशन एक विशिष्ट दृष्टि कोण से ही 
किया गया है । कत्नीर की रचनाश्रों का जैसा प्रमाणिक संस्करण होना चाहिए, 
बसा अभी नहीं दो पाया है। प्रसन्नता कौबात है कि इस ओर हिन्दी-प्रेमियों 
का ध्यान गया है और निकट भ्त्रिष्य में हमारी यह कठिनाई हल होने की पूरी 
संभावना है । 
कब्रीर को कहाँ से कया मिला, कितना मिला और उसे उन्होंने किस 
प्रकार अपनी अनुभूति का विषय बनाकर किस उद्देश्य से और किस रूप में 
जनता के सामने पुस्तुत किया (--इन महत्वपूर्ण प्रश्नों 
कबीर के आध्यात्मिक पर हम यहाँ विचार नहीं करेंगे | हम केवल यह देखेंगे 
सिद्धान्व कि वह अपनी धर्म-साधना में सोलह आना भारतीय धर्म- 
' साधना से प्रभावित थे अथवा नहों ! इस दृष्टि से देखने 
पर हमें ज्ञात होता है कि यद्यपि उन्हें शरीर मुसलमान-दम्पतियों से प्राप्त हुश्रा 
था, तथापि उनका मन, उनका हृदय तथा उनका मस्तिष्क उन हिन्वू-मनीषियों, 
ऋषियों और चिन्तकों का था जो संसार के माया-मोह् से विरक्त होकर 
अपनी व्यक्तिगत साधना में पारंगत थे | वह एकान्त साधक थे उनके उपदेशों 
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को कौन ग्रहण करता है, कौन नहीं, इसकी उन्हें चिन्ता नहीं थी | वह बहुत 
ऊंचे उठे हुए साधक थे | वह न तो किसी के गुरु थे, न किसी के शिष्य। स्वामी 
रामानन्द के उपदेशों से उन्हें जो प्रेरणा मिली थो उसे भी उन्होंने तबतक 
स्वीकार नहीं किया जबतक उन्होंने उसे अपनी बुद्धि की कसौटी पर मलीभांति 
कस नहीं लिया। वह जागरूक और बुद्धिवादी थे। किसी भी मत में 
उनका विश्वास नहीं था। वेद, पुराण, शास्र, कुरान आदि धर्म-प्रंथों 
और उनके प्रणेताओं के प्रति. आदर की दृष्टि से देखते हुए भी उन्होंने 
उनके विचारों को स्वीकार नहीं किया। वह किसी भी धर्म को असत्य 
अथवा कपोल-कल्पित नहीं समझते थे। सब धर्म सत्य पर ही आधारित हैं---- 
ऐसा वह मानते थे, पर उस सत्य को उन्होंने यों ही स्वीकार नहीं किया। 
अंध-विश्वास को वह अपनी साधना के लिए विष समभते थे। उनकी दृष्टि में 
अशानी और मूर्ख वह था जो बिना सोचे-समझे, बिना विचारे ही दूसरों की 
अनुभूतियों की सत्य मान लेता था| ऐसे ही व्यक्तियों की उन्होंने आलोचना 
की | उन्हें किसी से द्वंघ नहीं था, पर जो लोग समाज और घर्म की पवित्रता 
को नष्ट करने में लगे हुए थे उन्हें फटकारने से भी वह नहीं चूके । उन्होंने 
उनके केवल पाखण्डपूर्ण कार्यो” पर गहरी चोट की, उन हिद्धान्तों पर नहीं 
जिन पर उनका मत आश्रित था | वह अ्रपने लिए जिस विचार स्वातंत््य को 
उपयुक्त और श्रपेक्षित समझते थे उसके लिए उन्होंने कभी किसी को दोषी 
नहीं ठहराया | उन्होंने सब को छुट दी, सब को सोचने-समकने का अवसर 
दिया | इसीलिए किसी मत विशेष का प्रवर्तन भी उन्होंने नहीं किया। उनके 
सिद्धान्तों को समझने में जो कठिनाई होती है, उसका यह एक प्रमुख कारण 
है। एक दूसरी कठिनाई भी है और यह कि वह दार्शनिक नहीं थे | उन्होंने 
ग्रपनी रचनाओं में कहीं भी दार्शनिक होने का दावा नहीं किया। उनकी 
विचार-घारा सीधी-सादी थी । अपनी बुद्धिवादिता में वह तक की अपेक्षा अनुभूति 
को ही विशेष महत्त्व देते थे | साधना के प्रश्न को तर्क-द्वारा हल करनेवालों को 
बह मोटी बुद्धिवाला कहते थे। 'कहत कबीर तरक जो साथ ताकी मति -है 
मोर्टीः--कहकर उन्होंने तार्किकों का उपहास भी किया था। वह धर्म, राजनीति 


२६ संत कबीर 


ओर समाज के क्षेत्र में समरसता लाने के पक्षपाती थे । इसके लिए, अनुभूति ही 
श्रपेज्षित है, तक नहीं । तर्क-द्वारा हम शीघ्र किसी निश्चय पर नहीं पहुँचते । 
शास्त्रीय तक के अभाव में इसीलिए, कभीर को समझना कठिन हो जाता है। 

कबीर के तिद्धान्तों की समझने में और भी कई प्रकार की कठिनाइयाँ 
सामने आती हैं । उनकी रचनाश्रों में हमे इतने विभिन्न मतों की चर्चा मिलती 
है औ्रौर उनमें से कई की ओर वह इस प्रकार आंकृष्ट जान पड़ते हैं कि 
उनके आधार पर हम उन्हें कभी वेदान्ती, कभी सूफी, कभी संगुणवादी, कभी 
निगु णवादी, कभी ज्ञानी, कभी भक्त और कभी योगी समभने लगते हैं। 
हमारी इस प्रकार की श्रान्तपूर्ण धारणा का कारण यह है कि उनकी सिद्धान्त- 
सम्बन्धी समस्त बातें हम॑ विशेष स्थलों पर एकत्र नहीं मिलती | इसके अतिरिक्त 
उनके श्रनेक पद ऐसे हैं जिनम अनेक बातों का समावेश पाया जाता है | एक ही 
विचार-घारा को व्यक्त करनेवाले पदों में सामंजस्थ का अभाव है। ऐसा 
लगता है कि जन्न जो बात उनकी अनुभूति में आई तत्र उन्होंने उसे पद्मवद्ध कर 
दिया । उनकी रचनाश्रों में काल-क्रम का श्रभाव भी एक ऐसी बाधा है जिसके 
कारण उनके आध्यात्मिक विकास को स्पष्ट रेखाएं सामने नहीं श्रार्ती ओर हम 
इधर-उधर टटोलते ही रह जाते हैं। उनकी रचनाओं का कोई प्रमाणित 
संस्करण भी उपलब्ध नहीं है। 

उपयुक्त कठिनाइयों के होते हुए भी जो आलोचक उनकी रचनाश्रों के 
विचार-सागर में गहराई तक उतरे हैं उन्होंने उनके सिद्धान्तों का परिचय प्राप्त 
किया है । सुविधा की दृष्टि से हम उनके सिद्धान्तों को दो भागों में विभाजित कर 
सकते हैं --(१) दाशनिक सिद्धान्त और (२) सामाजिक सिद्धान्त । निम्न पंक्तियों 
में हम इन्हीं पर विचार करेंगे | 

(१) दाशंनिक सिद्धान्त--कगीर के दाशंनिक सिद्धान्त के अन्तर्गत 
तीन तत्वों की प्रधानता मिलती है--(१) परमतत्व, (२) जीवतत्व और (३) माया- 
तत्व । उनके परमतत्व पर ओऔपनिधदीय बह्मयवाद का प्रभाव अवश्य है, पर 
उसकी व्याख्या उन्होंने श्रपनी श्रनुभूति के श्राधार पर की है। “करत विचार 
मन ही सन उपजी, ना कहीं गया न आया? तथा 'चितत चेतत निकसिश्रो नीरु | 
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स्रो जलु निर्मल कथत कबीरु? ॥--में उन्होंने अपनी अनुभूति-द्वारा ही उस 
परमतत्व को प्राप्त करने की ओर संकेत किया है। दाशनिक दृष्टि से उन्होंने 
अपने परमतत्व को अगम?, 'अगोचर”, अलख?, “निरंजन”, 'निराकार”, 
'निगुंण? ही माना है। वह कहते हैं :-- 

बिन सुख खाइ, चरन बिन चाले, 


बिन जिह्ना गुण गावे । 

>< >< >< 

जस कथिये तस् होत नहिं, जस है तेसा सोइ ! 
< हई ह 


अलख निरंजन लखे न कोई | 
निरमे निराकार है सोई ॥ 
भ< >८ ८ 
सुनि, असथूल, रूप नहिं. रखा । 
द्विष्टि अद्विष्टि छिप्यो नहिं पेखा ॥ 
>< >< >< 
एक कहूँ तो है नहीं, दोय कहूँ तो गारि ; 
है जेसा वेसा रहे, कहे कबीर विचारि ॥ 
>< रा >< 
पूजा करू न नमाज गुजारू । 
एक निराकार हृदय नमस्कारू ॥ 
८ ह 4 
वो है जैसा वो ही जाने । 
थ्रो ही आहि, आहि नहिं आने ॥ 
>< ८ >< 
झविगत, अकल अनूप देख्या, कहतां कह्या न जाई । 
सैन करे मन ही मन रहसे, गूंगे जानि मिंठाई ॥ 
पट धर >< 
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अवगति की गति क्‍या कहूँ, जाकर गाँव न नांव । 
गुन बिहून का पेखिये काकर घरिए नांच ॥ 
उपयुक्त उद्धरणों से स्पष्ट है कि कबीर ने अपने परमतत्व के निगण 
रूप को ही अपना उपास्प माना है। हिन्दू , मुस्लिम, बौद्ध, जैन, वेदांती और क्‍ 
नाथपंथी मतों के श्रनुरूप हरि, गोविन्द, केशव, माधव, रहीम, करीम, गोरख 
आदि उसके अनेक नाम भी उन्होंने गिनाए हैं, पर उनमें से उन्हें उसके 
किसी नाम से संतोष नहीं होता । ऐसी दशा में श्रपने सन्‍्तोष के लिए उन्होंने 
उसके साकार एवं सगुण रूप की भी कल्पना की है और फिर उसे सृष्टिकर्ता 
के रूप में चित्रित किया है। वह कहते हैं :-- 
आपन करता भये कल्लाज्ना | बहुविधि सृष्टि रची दर हात्ा | 
विधना कुंभ किये ह्वो थानां | प्रतिबिंब तामाहिं समाना ॥ 
५ >( 9९ 
जिनि यह चित्र बनाइया, सो साचा सुतधार | 
कहे कबीर ते जन भले जो चित्रवत लेहि विचार । 
और इसके साथ हद्वी 'भांनड़, धडणु संवारण सोई?! कहकर उसे नष्ट करने 
वाला, बनानेवाला और सुधारनेवाला भी बताते हैं | इस सगुण रूप के साथ ही 
उन्होंने उसके विराट रूप की भी कल्पना की है। इतना ही नहीं, उन्होंने 
उसे कहीं माता, कहीं पिता, कहीं पति और कहीं स्वामी के रूप में भी स्मरण 
किया है ;-- क्‍ 
कोटि सूर जाके परगास, कोटि महादेव अरूु कविलास । 
दुर्गा कोटि जाके मदेन करे, ब्रह्मा कोटि घेद उच्चरे ॥ 
आदि कह कर उसके व्यापक रूप में, ब्रह्मा, विष्णु, महेश, कुबेर, इन्द्र, दुर्गा, 
भर्मराज, नदी, पर्वत, कला, विद्या--सब्र को एक साथ तिरोहित कर दिया है। 
विष्णु के पौराणिक रुपों की भी उन्होंने कल्पना की है और नरणिंह तथा 
कऋष्णावतार का भी उल्लेख किया है । इस प्रकार हम देखते हैं कि उन्होंने श्रपनी 
रचनाओं में अपने परमत्वत्व का निर्यण विभिन्न दंगों से किया है। इनसे 
हमें उनके सत्य-निरूपण-संबधी प्रारंभिक अ्रमोगों का ही आभास मिलता है। ऐसा 


स॑त कथीर ह २६ 


लगता है कि आरंभ में परमतत्व संबंधी जो बिचार उनकी अनुभूति में आये होरें 
उनको उन्होंने श्रपने पदों में निःसंकोच व्यक्त कर दिया होगा, परन्तु कालांतर में 
जब उन्हें उसका रहस्य खुला होगा तब उन्होंने अपने पूर्व विचारों को 'घोखा” कह 
कर निम्न पदों की रचना की होगी :-- 

संतो, धोखा कासूं कहिए । 

गुण में निरगुण, निरगुण में गुण है, घाट छाड़ि क्यो बहिये ) 

अजरा अमर कथे सब कोई, अलख न कथरणों जाईं । 

नाति स्वरूप, वरण नहिं जाके, घटि-घटि रहा समाई । 

प्यंड ब्रह्म ड के सब कोई, वाके आदि अरु अन्त न होई । 

प्यंड बह्म ड छाड़ि जे कथिये, कहे कबोर हरि सोह । 

>८ >८ »< 

लोगा भरमभिन भूलहू भोई । 

खालिकु खलक खलक म्हिं खालिकु पूरि रह्यो सब ढाई ऐ 

मारी एक अनेक भांति कर साजी साजन हारे | 

न कछु पाोच माटी के भाणे, न कछु पाच कँसारे ॥ 

सब महि सच्चा एका साईं, तिसका किया सब कुछ होईं | 

इन पदों से स्पष्ट है कि कबीर उस परमतत्व का अस्तित्व मात्र स्वीकार 
करते हैं, उसे किसी नाम से अभिह्वित करना नहीं चाहते | यही है उनके परमतत्व 
की व्याख्या जिसके अनुसार वह निगुण और सगुण--दोनों से परे है। वह न 
अजर-अमर है, न अलख-निरंजन है, न ब्रह्मांड और पिंड में है। वह है और 
घट-घट व्यापी होते हुए भी आदि-अन्त हीन है। वह कर्ता भी है, कृति भी । 
अपने कृति में वह स्वयं ओतप्रोत है | कन्नीर कहते हैं ३--- 
बाजीगर डंक इजाई । सब खलक तमासे आई ॥ 
वाजीगर स्वांगु सकेला | अपने रंग रवे अकेला ॥ | 
> »< >< कक, 
जिनि नटवर नटसारी साजी । जो खेले सो दीसे बाजी ) टी 
ऐसा है कबीर का परमतत्व जो अनिर्वंचनीय है। शब्दों दवा. /# 
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वन नहीं हो सकता । वह श्रगम और अजय है। अपने को वह स्वयं आप ही 
जानता है और दसरा उसे केवल है!” ही कह सकता हैं। अपनी-अपनी पहुँच 
और अनुभूति के अनुसार ही साधक को उसका किंचित परिचय प्रात होता है। 
बह परम सत्य है और उसी का प्रसार सारे विश्व में है। 

कबीर के दाशनिक सिद्धातों में दूसरा प्रमुख तत्व है जीव-तत्व । उन्होंने 
परमात्मा और जीवात्मा में कोई भेद नहीं माना है। 'खालिकु खलक खलक महिं 
खालिकु परि रह्यो सब ठाई !---कहकर वह हरि में पिंड और पिंड में ही हरि के 
अस्तित्व का समर्थन करते हैं | वह यह भी कहते हैं कि इस शरीर के भीतर 
समभी जानेवाली आत्मा न तो मनुष्य है, न देव है, न योगी है, न यती है, न 
अबवधूत है, न माता है, न पुत्र है, न णही है, न उदासी है, न राजा है, न रंक 
है, न ब्राह्मण है, न बढ़ई है, न तपसवी है, और न शेख ही है । 'कहै कबीर इहि 
राम को अंसु । जस कागद पर मिटे न मंसः--से यह स्पष्ट है कि उन्होंने उसे 
राम का, उस परमतत्व का अंश मात्र माना है जिस का नाश उसी प्रकार नहीं 
होता जिस प्रकार कागज के ऊपर से स्थाही का चिहू नहीं मिटता | उनका यह 
अंशाशि-भाव उनकी उन उक्तियों से भी स्पष्ट होता है जिनमें उन्होंने दोनों के 
संत्रंध को विन्दु और समुद्र के दृष्टान्त से व्यक्त किया है । इस प्रकार उनकी दृष्टि 
में जीव-तत्व मुलतः और तत्वतः वही हैं जा परम तत्व है । जीव-तत्व और परम- 
तत्व में विभिन्नता का अनुभव करनेवालों को उन्होंने फटकारा है और कहा है :--- 

दोह कहे विनही को दोजख, जिन नहिन पहिचाना | 

>< भ< | ५८ 

कह्टे कब्वीर तुरक दुई साथे; तिनकी मति है मोटी । 
कभीर ने शरीरस्थ आत्मा के दो रूप माने हैं जिन्हें हम ज्ञाता या शैय . 
अथवा €'श या दृष्य के नाम से अभिहित कर सकते हैं| उनकी दृष्टि में आत्मा 
प्राप्ता भी है और प्राप्तव्य भी । आप छिपाने श्रापि श्राप--से उनका यही तात्पर्य 
है | डा० गोबिन्द त्िगुणायत ,ने अपनी रचना कबीर को विचार-घारा? में 
. कबीर की सुरति? को प्राप्ता आत्मा और निरतिको प्रातव्य आत्मा का शुद्ध मुक्त 
स्वरूप माना है। जब सुरति अर्थात्‌ प्रात्ता आत्मा का निरति अर्थात्‌ प्राप्तव्य आत्मा 
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से तादात्म्यत्‌ हो जाता है तब कल्याण और आनन्द की प्राप्ति होती है । कबीर 
ने कहा भी हैं :--- 
सुरति समानी निरति में, निरति रही मनिरधार | 
सुरति निरति परचा भया, तब खूले स्यम्भ्‌ दुवार! 
यहाँ बह प्रश्न उठना स्वाभाविक है क्रि एक अद्धेत तत्व भिन्न रूपों में केसे 
और क्यों दिखाई पड़ता है! इस प्रश्न को सुलमाने के लिए उन्होंने प्रतिविम्ब- 
वाद की शरण ली है। 'ज्ष्यों जल में प्रतिबिंष त्यों सकल रामदिं जानी जी, में 
उन्होंने स्पष्ट कहा है कि जिस प्रकार जल में बिम्ब के विवध ग्रतिविंब दिखाई 
पड़ते हैं उसी प्रकार इस संसार में जीवात्मा के विविध रूप मिलते हैं। संक्षेप में 
यही है कन्नीर के जीवात्मा-संबंधी विचार जिनके आधार पर दम यह कह सकते हैं 
कि वह अद्वेतवादी थे । 
अब कबीर के साया-तत्व को परणिए | हम अभी बता चुके हैं कि 
कबीर की दृष्टि में जीवात्मा और परमात्मा में कोई अ्रन्तर नहीं है, परन्तु 
साधारण लोगों की दृष्टि में ऐसा प्रतीत नहीं होता | इसका मूल कारण है माया | 
संसार में जन्म लेना माया में फँसना है और माया ही उस परमतत्व से विलगाव 
का कारण है। वह कहते हैंः-- 
जल में कुम्भ, कुम्भ में जल है, बाहर भीतर पानी ।' 
फूटा कुम्भ, जल जलहि समाना, यह तथ्य कथ्यो ग्यानी ॥ 
इससे स्पष्ट है कि जीवात्मा और परमात्मा में श्रन्तर डालनेवाली है 
केवल माया | इस माया को कबीर ने “एक परम सुन्दरी? तथा “(विश्व मोहिनी? 
के रूप में चित्रित किया है।! इसका स्वभाव है ठगगा और फँसाना। 'भाया 
महा ठगिन हम जानी? साथ ही 'कन्नीर माया मोहनी जैसी मीठी खाँड़” आदि से 
उनकी इसी भावना का आभास मिलता है। माया को उन्होंने नारी के रूप में 
ही नहीं; बेलि के रूप में भी चित्रित किया है ओर उसे अनिर्वचनीय माना है! 
वह कहते हैं :--- 
जो काँटो तो डह डही, सींची तो कुम्हलाय । । 
इस गुणवन्ती बेल का कुछ गुण कहा न जाय ॥ ४ 
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ऐसी माया को कबीर ने त्रिगुशात्मकक माना है और कहा है कि उस 

परमतत्व ने उसे उत्पन्न करके उसमें अपने आप को छिपा लिया है | निम्न पदों 
से हमें उनकी इसी प्रकार की विचार-धारा का श्राभास मिलता है :--- 

रजगुण, तमंगुण, सतगुण कहिये यह सब तेरी माया ॥ 

>< >< >< 
सत, रज, तम, यें कीन्हीं माया । 
आपन माँक आप छिपाया ॥ 
कबीर का यह भी विश्वास है कि माया अपनी तिगुणात्मक प्रकृति के 

कारण परिवर्तनशील है | इसलिए. संसार की सभी वस्तुएँ माया-रूपिणी एवं 
परिवर्तनशीला हैं | “कबीर माया डोलनी, पवन बह्दै हिवधार” में कबीर ने माया 
की गतिशीलता की पवन के प्रवाह से उपमा दी है। “उपज विनसे जेती सर्व 
माया'--से भी उसकी परिवर्तनशोलता का ही आभास मिलता है और यह भी 
ज्ञात होता है कि उसका जन्म और नाश दोनों होता है | उसी के कारण जीव 
आवाणमन के इन्द्रजाल में फँसता है और यही दुःख का कारण है। अतः माया 
स्वभावतः दुःख-रूपिणी है| वह व्यमिचारिणी और बन्धन-रूपा भी है। “मोर- 
तोर” की वही जननी है । काम, क्रोध, मोह, मद एवं मत्सर उसके पुत्र हैं जो 
लोगों को सदा विविध प्रकार का नाच नचाया करते हैं। वह इतनी श्राकर्षशमयी 
है कि उसे छोड़ने का प्रयत्न करने पर भी वह नहीं छूटती । संसार में आदर, मान, 
जप-तप, ब्रत, उपवास, तीथ॑-यात्रा, रोज्ञा, नमाज्ञजो कुछ है वह सब्र माया-प्रसूत 
ही है| वह जल, थल और आकाश सर्वत्र परिव्याप्त है। संसार का कोना-कोना 
उससे अभिभूत है। उसका निवास-स्थान है मन । “इक डायन मेरे मन बसें, 
नित उठ मेरे जिय को डसे? कहकर कबीर ने माया के प्रभाव को स्पष्ट कर दिया 
है। माया मुई, न मन मुआ, मरि मारि गया सरीर? द्वारा उन्होंने यह भी कह 
दिया है कि मन की भाँति ही माया भी अविनश्वर है और मन के सारे विकार 
उसी के संगी-साथी हैं | ऐसी है वह माया और ऐसा है उसका आकर्षक रूप । 
उसका आकषक रूप ही भगवान की भक्ति में वाधक है। वह भक्ति नहीं करने 
देती | कबीर कहते हैं :-- 
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ऐसा था कबीर का व्यक्तित्व जिसके निर्मांण में उनका अपना हीं हाथ 
था वह कभी मिम्के नहीं, कभी क्ुके नहीं, कमी अटके नहीं, कभी भटके 
नहीं । वह श्रपनी साधना, अपने विश्वासों ओर अपनी अनुभूतियों में बराबर 
आगे बढ़ते रहे और एक दिन वह आया जब वद् अपने मार्ग की अनेक कठि- 
नाइयों को दूर कर बंधन-मुक्त हो गये। आचार्य इज्ञारी प्रसाद द्विवेदी ने उनके 
व्यक्तित्व के सम्बन्ध में सत्य ही लिखा है कि हज़ार वर्ष के इतिहास में कबीर 
: जैसा व्यक्तित्व लेकर कोई लेखक नहीं उत्पन्न हुआ ।? 
कबीर संधि-काल के विचारक और समीक्षुक थे। उनका समय दो 
परस्पर विरोधी समभ्यताओं एवं संस्कृतियों के संघर्ष का युग था। विजेता के रूप 
में आए हुए मुसलमान विजित हिन्दुओं के साथ जीवन के 
कबीर का महत्व किसी भी क्षेत्र में समझौता करने के लिए; तैयार नहीं थे | 
हिन्दू अपना सत्र कुछ देकर भी अपनी सम्यता ओर संस्कृत 
की रक्षा करने पर डटठे हुए थे। ऐसी दशा में संघर्ष होना स्वभाविक ही था | 
इस संघर्ष का प्रभाव _कत्कालीन जीवन के प्रत्येक क्षेत्र--राजनीतिक, सामाजिक, 
आर्थिक, साहित्यिक तथा घारमिक--पर पड़ रहा था और उनके दुखद परिणाम 
स्पष्ट होते जा रहे थे | साथ ही यह भी सष्ट होता जारद्दा था कि यदि विजेताओं 
को विजितों के साथ इसी देश में जमकर रहना है तो उन्हें यहाँ के जीवन- 
सिद्धान्तों के साथ किसी-न-किसी रूप में समभीता करना ही होगा | समभोते की 
यह भावना उच्च स्तर के लोगों की अ्रपेज्ञा निम्न अथवा अशिक्षित स्तर के 
लोगों में विशेष रूप से पनप रही थी। वे शान्तिपूर्वक रहकर अपने-अपने 
धार्मिक सिद्धान्तों के अनुसार जीवन व्यतीत करना चाह | यह थी.-उस 
समय की प्रथम अत्यन्त महन्वपूर्ण समस्या ! 
उपर्यक्त समस्या से ही संबंधित तत्कालीन भारतीय समाज की एक दूसरी 
समस्या भी थी। इस समस्या का सम्बन्ध प्रधानतः हिन्दुओं की सामाजिक 
व्यवस्था से और गौणतः विदेशी जातियों से था। हिन्दू-सामाजिक व्यवस्था के 
जो दो स्तंभ--वर्ण व्यवस्था और आश्रम-धर्म--माने जाते हैं उनका आदि रूप 
निस्सन्देह आ्राकर्षक, गतिशील श्र कल्याणकारी था, परन्तु समय के प्रभाव से 
हर 
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उनमे भी ऐसे दोष आ गए थे जिनके कारण हिन्दू समाज को एकता ही खतरे 
में पढ़े गयी थी। वर्णु-व्यवस्था ऊँच-नीच, छूत-अछूत, ब्राह्मण-अनत्राह्मण की 
अकल्याण॒कारी भावनाओं से पूरित थी | इसी प्रकार आश्रम-धर्म भी निर्जीब हो 
रहा था। महात्मा गौतम बुद्ध ने इन दोनों स्तंभों के रूढ़ि-ग्रस्त रूपों को गति . 
देने की चेष्टा की थी, परन्तु उन्हें सफलता नहीं मिली । क्‍यों ? इसलिए कि 
वर्ण-व्यवस्था और आश्रम धर्म की जड़े! इतनी दृढ़ और समाज की मानसिक 
भाव-भूमि में इतनी गहरी धघंसी हुई हैं कि उनका उन्मूलन किसी एक के बल- 
बूते का काम नहीं है। गोतम बुद्ध चलते थे वर्णं-व्यवस्था का अन्त करने, 
परन्तु वह उसका अन्त करने के स्थान पर एक नई जाति को ही जन्म दे 
गये | यह उनके धर्म के स्वरूप काही दोष था । बुद्ध धर्म एक प्रकार से 
मिक्षुओं .का घर्म था । भिक्षश्रों ने लोक-जीवन में रहकर जाति-मेद की 
व्यथंता का लौकिक उदाहरण नहीं प्रस्तुत किया | बौद्ध-अमण भी जाति-बन्धन 
से मुक्त होकर उसकी व्यर्थता पर आधात न कर सके। इस प्रकार के जाति- 
बन्धन-विरोधी आन्दोलन आगे भी हुए, परन्तु उनके सबके साथ भी यही 
विडम्बना थी । ऐसी विडम्बना के फलस्वरूप जाति-बन्धन शिथिल होने के स्थान 
पर और भी रूढ़ि-अस्त होते जा रहे थे । कबीर के समय में तो उनके रूद्ठि-अ्रस्त 
होने के और भी कारण प्रस्तुत हो गए थे। शक, हूण, ग्रीक, कुशन, सिथियन 
आदि जो भी विदेशी बबर जातियाँ भारत में आयी थीं, उनकी सांस्कृतिक 
स्थिति नगण्य थी इसलिए. कालान्तर में वे भारतीय जन-समूह का अंग बन 
गयीं । इस्लामी सभ्यता उच्च कोटि की सभ्यता थी । आये-संस्कृति के लिए. उसको 
पचाना सरल काम नहीं था | उसमें दो विशेषताएँ: थीं--एक तो जातीय श्रातृ- 
भाव और दूसरी सामूहिक साधना । उसकी इन्हीं दोनों विशेषताश्ं का ओर 
वणु-व्यवस्था से पीड़ित और आश्रम-धर्म से ऊबे हुए लोगों का ध्यान आक्ृष्ट 
हुआ और उन्होंने उसे स्वीकार कर लिया। ऐसी दशा में वर्णाभ्रम-धर्म के बंधन 
शिथिल न होकर श्रोर भी जकड़ गए, । इस्लाम की भी कुछ ऐसी ही दशा हुई । 
उसने जिस बर्बता से संसार के अन्य देशों में सफलता प्राप्त की थी वह भारतीय 
अहिंसात्मक प्रवृत्ति के सामने कुठित हो गयी। अपने धामिक सिद्धान्तों के 
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प्रचार में उसे अपनी बर्भरता पर हो विश्वास था। भारतीय वातावरण में 
उसका वह विश्वास जाता रह् और वह भी धीरे-धीरे रूढ़ि-अस्त हो गया-- 
इतना रुढ़िग्रस्त हो गया कि उसमें भी दो दल हों गए। इनमें से एक दल्न था 
उन मुसलमानों का जिनमें विशुद्ध तुर्की अथवा अरबी रक्त था और दूसरा दल 
था उन नए मुसलमानों का जिन्होंने वर्णाश्रम-धर्म की जठिलता से ऊबत्रकर 
इस्लाम-धमं स्वीकार कर लिया था। भारत की तत्कालीन इस्लामी राजनीति में 
इन दोंनों दलों ने पूरा भाग लिया था और सच पूछिए तो यही भारत की 
इस्लामी सल्तन्तों के विनाश का कारण हुआ । इस प्रकार हिन्दू ओर मुसलमान 
दोनों अपनी-अपनी सामाजिक व्यवस्थाओं से तरस्‍त एवं पीड़ित थे | अतएव 
आवश्यकता थी ऐसी सामाजिक व्यवस्था की जो एक ओर तो दोनों को रुद्ियों 
से मुक्त कर दे ओर दूसरी ओर उनमें श्रातृ-भाव का संचार करे | 


एक तोसरी समस्या भी थी और वह थी तत्काल्लीन भारतीय साधना- 
पद्धतियों को रूढ़ि-मुक्त करना । हम बता चुके हैं कि कबीर के समय में (१) 
सगुण भक्ति के अन्तंगत वैष्णव, शैव तथा शाक्त सम्प्रदाय, (२) निगंण भक्ति 
के अन्तगत हिन्दू-संत, एकेश्वरवादी सुसलमान तथा प्रेम-मार्गी सूफी (३) बौद्ों 
का सहजयानी सम्प्रदाय तथा (४) नाथ-पंथी सम्प्रदाय की धूम थी । इस्लाम- 
धर्म में दो दल थे--एक तो था कट्टर एकेश्वरवादी मुसलमानों का दूसरा 
था, सूफी-मतवालों का | कट्टर एकेश्वरवांदी शिया और सुन्नी में विभाजित थे | 
सूफी-सम्प्रदाय के लोग कट्टर एक्रेश्वरवादी मुल्लाओं के साथ नहीं थे। उन्हें 
बल था सात्विक वृत्ति के मुसलमानों का, परन्तु यह लोग भी कई सम्प्रदायों में 
विभक्त थे | कबीर के समय में इन सम्प्रदायों की संख्या लगभग १४ तक पहुँच 
चुकी थी जिनमें चिश्ती सम्प्रदाय, सुदरावर्दी सम्प्रदाय, क्रादरी सम्प्रदाय और 
नकशबन्दी सम्प्रदाय प्रमुख थे । साधना के ज्षेत्र में इन सभी सम्प्रदायों तथा 
मतों का अपना-अपना महत्व था, परन्तु उनके रूढि-ग्रस्त हो जाने से उनका 
प्रवाह रुक-सा गया था और उनमें संकी्णता आ गयी थी | इसलिए एक मत 
अथवा सम्पदाय के लोग दूसरे मतवालों को घृणा की दृष्टि से देखते थे | 
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मानव-कल्याणु के लिए. यद्द स्थिति अत्यन्त भयावह थी । इसलिए अन्य सम- 
स्याओं की भाँति इन समस्या पर भी विचार करना परम आवश्यक था। 

उपर्यक्त पंक्तियों में कबीर के समय की जिन आ्रावश्यकताओं एवं सम- 
स्थाश्रों की और संकेत किया गया है उन पर विचार और विचार के अनुसार 
सुधार करनेवालों के उस समय दो दल थे--एक दल्ल तो था उन विचारकों का 
जो समस्त साघना-पद्धतियों की रूढ़ि-अस्त परंपराओं को स्वीकार करते हुए. युग 
के अनुकूल उनकी नवीन व्याख्या करना चाइते थे। वे प्राचौनता के पक्तपाती 
तो थे, पर नवीनता के विशेषी नहीं थे | दूसरे प्रकार के विचारक क्रान्कारी थे | 
वे समस्त रूढ़ियों को श्रस्वीकार करके भारतीय समाज को नये दृष्टि-कोण से 
व्यवस्था करना चाहते थे । यदि व्यास, शंकराचार्य, रामानुज, तुलसीदास प्रथम 
वर्ण के सुधारक थे तो बुद्ध, अश्व घोष, नांगाजन, गोरख और कब्रौर द्वतीय वर्ग 
के । कबीर प्रचीनतावादी अथवा रूढ़िवादी नहाँथे। वह प्रगतिशील थे | वह 
समाज तथा धम की प्राचीन मान्यताओं पर ही चोट करना चाहते थे । विजेता 
आर विजित, हिन्दू और मुसलमान, शिया और सुन्नी, कट्टर एकश्वरबादी और 
सूफी मतवादी, योगी और भक्त, वेष्णुव ओर शैव, बौद्ध और जैन, ऊँच और 
नीच, धनी और निर्धन, छूत और अ्रछूत, ब्रह्म और ईश्वर--तात्यय यह कि 
इस प्रकार के जितने भी भेद-विभेद थे बद॒ उन सबका अन्तकर एक ऐसे 
समाज की रचना करना चाहते थे जिसमें सब्र भाई-भाई की तरह रहें और 
धम के ज्षेत्र में अ्रपनी व्यक्तिगत साधना में विश्वास कर । कबीर का यही दृष्टि 
कोण उनके मद्टत्व का सूचक है। 

कबीर अपने समय को उपज थे। उन्होंने स्वयं अपना नेतृत्व और 
निर्माण किया था। वह द्रष्णा और युगअवर्तक थे। उन्होंमे व्यक्ति की 
धार्मिक प्रवृत्तियों का अपनी दृष्टि से संस्कार किया और अपनी पाखडरहित वाणी 
से तत्कालीन जनता के जीवन को अनुप्राशित किया । उनके पहले कई धार्मिक 
नेता हो चु* थे, परन्तु उनमें अ्प्रिय संत्य कहने का साहस नहीं था। कशीर ने 
इस अभाव की पूर्ति की | भक्त-कवियों की विनयशीलता और आत्म-भरत्सना के 
बीच उन्होने स्पष्ट रूप से घामिक तथा सामाजिक जीवन की पत्षपात रहित 
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आलोचना को | उन्होंने जहाँ परम्परागत हिन्दू-धर्म के फर्म-काण्ड से निर्भोक 
स्वर॒में लोहा लिया, वहाँ भारत में जड़ पकइनेवाली इस्लाम की नवीन 
सांप्रदायिक भावना की भी कंठु शब्दों में भर्सना की। इस प्रकार उन्होंने 
दोनों धर्मों की अधामिकता पर समान रूप से प्रहार किया । उपासना ज्षेत्र में 
बंद व्यक्तिगत साधना के पक्तपाती थे। बढ़ चाइते थे साधक को स्वावलम्बी 
एवं आत्मविश्वासी बनाना | इसलिए समाज के संगठन में वह विशेष सफल नहीं 
हो सके । फिर भी उनके इस विचार ने शासत्रीय जटिलताओं को सुलंका 
कर धर्म को इतना सरल और जीवन-परक बना दिया कि साधारण जनता 
भी उससे शअ्रन्तः्प्रेरणाएँ- लेने में सफल हो सकी। इतना ही नहीं, जो 
लोग घर्म का शास्त्रीय ज्ञान 'न होने के कारण भौतिक ऐश्वर्य सें 
आकर्षित होकर धर्म-परिवर्तन के लिए तैयार हो जाते थे, उन्हें कबीर 
की पक्ञपातरहित बाणी से अपने धर्म पर आरूढ़ रहने का घल मिला | इस 
प्रकार मुसलमानी कुल में मुतलमानी संस्कृति के बीच पोषित होकर भी उन्होंने 
ऐसे सार्वजनीन सिद्धान्तों का प्रचार किया जिनसे हिन्दू-धर्म को भी श्रपने 
स्थान पर ए्थिर रहने की क्षमता एवं दृढ़ता प्राप्त हुई। उन्होंने दोनों धर्मों 
के बीच समभाष की प्रतिष्ठा की। उनके विचार सब के लिए. समान थे | 
उनके हृदय में हिन्दू और मुसलमान दोनों के लिए समान रूप से स्थान प्राप्त 
था। उनका धर्म मानव के लिए था, उस मानव के लिए जिसके हृदय 
में ऊँच-नीच का भेद-माव न हो, धर्म का पाखए्ड न हो। हिन्दू-घर्म के 
जाति-बंधन के वह कटु आलोचक थे । उनकी दृष्टि में ब्राह्मणं और शाद्ध 
धनवान और निर्धन--सब समान थे। शअ्रपनी इसी सम दृष्टि के कारण वह 
साधारण हिन्दू-जनता में रामानन्द की अपेज्षा अधिक लोकप्रिय हुए । उपासना 
के ल्षेत्र में रामानन्द अधिक व्यावहारिक न थे, कबीर व्यावहारिक थे | इसलिए, 
कभीर को रामानन्द की श्रपेत्ञा अपने सिद्धान्तों के प्रचार में अधिक सफलता 
मिली | । 

तत्कालीन धार्मिक ज्षेत्र में कबीर का महत्व उनके सम-भाव के सिद्धान्त के 
कारण ही था। उनका यह समभाव उनके मनन और चिन्तन का परिणाम 
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था | वह स्वतंत्र प्रवृत्ति के साधक थे | वह अपनी आत्मा के सब्चे और निर्भीक 
श्रमुचर थे और उसी का चित्र श्रपनी वाणी-द्वारा उतारा करते थे। उन्हें किसी 
की चिन्ता नहीं थी | वह अपनी आत्मा की ध्वनि पर मनन करते थे और उसी 
का प्रचार करते थे। उन्होंने समाज की मनोवृत्तियों के श्रनुसार अपने घामिक 
सिद्धान्तों का निर्माण न करके अपने स्वनिर्मित-सिद्धान्तों के अनुसार व्यक्ति का 
निर्माण किया | इसीलिए, वह अपने समय के सभी सुधारकों, संतों और धर्म- 
प्रवतंकों से पृथक थे | वह क्रान्तिकारी श्रौर युग-प्रवर्तक थे। उनके सिद्धान्त 
उनके अपने सिद्धान्त थे, उनकी विचार-धारा उनकी श्रपनी विचार-धारा थो। 

उन्होंने जो कुछ कहा, द्वदय की प्रेरण। से ही कद । इसलिए, उनका सन्देश 
सत्पुरुष का सन्देश था। वह संत पहले ओर कवि बाद को थे। उनमें धार्मिक 
दृष्टिकोण प्रधान था, काव्यगत दृष्टिकोण गौण । उन्होंने साहित्य के लिए गीत 
नहीं गाये, चित्रकारी के उद्देश्य से चित्र नहीं खींचे | उन्होंने जनता के हृदय 
को परिष्कृत करने, उसे घामिक भावना से अ्रनुप्राशित करने और उसे सत्य की 
ज्योति से जगमगाने के लिए अपनी वाणी को मुखरित किया। वह भाषा के 
पारखी नहीं थे। छुन्दों का उन्हें ज्ञान नहीं था। अलइड्डारों के वह पंडित नहीं 
थे | वंह् किसी शास्त्र के ज्ञाता नहीं थे। उन्हें जैसी भाषा मिली, जो छुन्द मिले 
उसी में उन्होंने अपने हृदय के सत्य को चित्रित किया । उनकी श्रनुभूति और 
शान का आधार था--जीवन की खुली पुस्तक | इसीलिए, उनके तर्कों में उनका 
श्रपनापन था, आत्मविश्वास की अद्भुत आभा थी । 


भाषा की दृष्टि से भी कबीर का महत्व कम नहीं है। अपने धार्मिक सिद्धान्तों 
को जनता तक उन्हीं की भाषा में पहुँचाने का श्रेय उन्हीं को प्राप्त है। उनके 
समय में भाषा बन रद्दी थी। उसका रूप निखर रहा था। उसमें साहित्य नहीं 
के बराबर था। कभमीर ने सबसे पहले उसे साहित्यिक रूप प्रदान किया। उन्होंने 
जीवन की जटिल समस्याओ्रों को तत्कालीन जनता की भाषा में सुलकाकर 
श्रप्रत्यज्ञ रूप से उसका महत्व बढ़ा दिया | फलतः भविष्य में वही भाषा परिष्कृत 
होकर साहित्य का माध्यम बन गई । 


कबीर विचारक संत थे । 'मसि-कागद छूयो नहीं, कक्षम गही नहीं 
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हाथ! से यह भी ध्वनित होता है कि उन्होंने अपने विचारों को लिपि-वद्ध 
भी नहीं किया, केवल मौखिक रूप से ही लोगों को उपदेश 
कबीर की रचनाएँ देते रहे | पुस्तक-शञान को भी उन्होंने अपने जीवन में महत्व 
नहीं दिया । 'पोथी पढ़ि-पढ़ि जग मुझ, पंडित भया न कोई, 
में जो व्यंग है वह उन्हीं पंडितों के प्रति है जो केवल पुस्तक-ज्ञान के आधार 
पर अपने पांडित्य का प्रदर्शन करते थे | इससे यह भी स्पष्ट द्वो जाता है कि 
उन्होंने ग्रन्थ-रचना को भी महत्व नहीं दिया | ऐसा लगता है कि साधु-संतों के 
सत्संग के अवसरों पर आवश्यकतानुसार वह पद-रचना करते रहे होंगे ओर 
उसे उनके श्रद्धालु शिष्य लिपि-बद्ध कर लेते रहे होंगे । आज उनकी जो भी 
रचनाएँ हमें उपलब्ध हैं वे सब उनके शिष्यों-द्वारा ही लिखी गयी हैं| यही 
कारण है कि उनमें मनमाने परिवर्तन मिलते हैं। भिन्न-भिन्न व्यक्तियों-द्वारा 
उनके लिपि-बद्ध होने के कारण उनमें भाषा और भाव की अनेक भूलें तो हैं 
ही, साथ ही उनमें ऐसे पद भी अधिक हैं जिन पर कबीर के व्यक्तित्व की छाप 
नहीं है। यही कारण है कि अबतक उनकी रचनाश्रों का शुद्ध पाठ हमारे सामने 
नहीं आ पाया है। 
कबीर ने अ्रनेक पदों की रचना की है। कबीर-पंथियों का तो यहाँ तक 
विश्वास है कि सदगुरु की वाणियों का कहीं अन्त नहीं है? | हम. ऐसा नहीं 
समझते । हमारा विश्वास है कि कबीर की रचनाओं की एक सीमा है, उनकी 
एक वास्तविक संख्या है। इस समय तक उनके नाम से जो अन्य मिलते हैं और 
जिनमें उनकी रचनाएँ. संग्रहीत हैं उनमें 'बीजकः, आदि ग्रन्थः तथा “कब्रीर 
ग्रन्थावली? का विशिष्ट स्थान है। 'कबीर-बीजक! कबीर-पंथ के अनुयाथियों का 
धर्म-यन्थ है | इसमें बहुत से ऐसे पद हैं जो न तो आदि-अन्य? में मिलते हैं 
और न 'कबीर-ग्रन्थावली, में | भाषा एवं शैली की दृष्टि से मी यह उक्त दोनों 
ग्रन्थों से मेल नहीं खाता । इसमें तीन प्रकार के छन्दों की प्रधानना दै (१) 
साखी, (२) सबद और (३) रमेनी । 'साखी? का अर्थ है--साक्ष्य, साक्षात्यकार, 
ज्ञान, अनुभव, दोहों में सन्‍्तों की अनुभव-वाणी। कबीर ने अपने दोहों 
साखियों--में साम्प्रदायिक एकता पर बल दिया है, पाखश्डपूर्ण धार्मिक कृत्यों 
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रतीब्र व्यंग किया है और अपने सिद्धान्वों की विवेचना की है। इस प्रकार 
उनके थ्रधिकांश दोहे नीति और उपदेश से भरे हुए हैं। 'रमैनी? से तात्य है 
ऊछ चौपाइयों के पश्चात्‌ एक दोहा । कब्रीर की रमैनी में दोहे के पूर्व चौपाइयों 
के कोई निश्चित संख्या नहीं है। कहीं-कहीं चौपाइयों के पश्चात दोहे भी नहीं 
हैं| 'सबद' में गेय पद हैं । इनमें कबीर की अनुभूतियों का अ्रत्यन्त सुन्दर 
चित्रण मिलता है | इन छन्दों के अतिरिक्त इसमें ककहरा, बसन्त, चाँचरी, 
बेली, ब्रिर हूली, हिंडोला आदि छुन्द भी मिलते हैं। “श्रादि-प्रन्थ” पंजाबी में हैं | 
इसमें सबदों” का महत्व है। साथ ही इसमें कबीर की कुछ ऐसी रचनाएँ भी 
पेंगृद्वीत हैं जो उनके व्यक्तिगत जीवन पर बहुत स्पष्ट प्रकाश डालती हैं। “कब्रीर- 
नन्‍्थावल्ली? का संपादन डा० श्यामसुन्दर दास ने किया है। इसके प्रणयन में 
श्री कब्वीर जी की वाणी” तथा 'आदि-ग्रन्थ” से विशेष सहायता ली गयी है। 
उपयु क्त तीन अन्थों के अतिरिक्त कबत्रीर की रचनाओं के श्रन्य छोटे- 
छोटे संग्रह भी मिलते हैं। इन संग्रहों का प्रकाशन एक विशिष्ट दृष्टि कोण से ही 
किया गया है। कब्रीर की रचनाओं का जैसा प्रमाणिक संस्करण होना चाहिए, 
वैसा अभी नहीं हो पाया है। प्रसन्नता कौबात है कि इस ओर हिन्दी-प्रेमियों 
मे ध्यान गया है ओर निकट भ्रप्रिष्य में हमारी यह कठिनाई हल द्वोने की पूरी 
संभावना है | 
कबीर को कहाँ से कया मिला, कितना मिला और उसे उन्होंने किस 
सकार अपनी श्रनुभूति का विषय बनाकर किस उद्देश्य से और किस रूप में 
जनता के सामने पुस्तुत किया (--इन महत्वपूर्ण प्रश्नों 
कबीर के आध्यात्मिक पर हम यहाँ विचार नहीं करेंगे | हम केवल यह देखेंगे 
सिद्धान्त कि वह अपनी धर्म-साधना में सोलह आना भारतीय धर्म- 
साधना से प्रभावित थे अ्रथवा नहीं ! इस दृष्टि से देखने 
पर हमें ज्ञात होता है कि यद्यपि उन्हें शरीर मुसलमान-दम्पतियों से प्राप्त हुआ 
जा, तथापि उनका मन, उनका हृदय तथा उनका मस्तिष्क उन हिन्दू-मनीषियों, 
औषियों श्रौर चिन्तकों का था जो संसार के माया-मोह से विरक्त होकर 
अपनी व्यक्तिगत साधना में पारंगत थे | बह एकान्त साधक थे | उनके उपदेशों 
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को कौन अहण करता है, कौन नहीं, इसकी उन्हें चिन्ता नहीं थी | बह बहुत 
ऊँचे उठे हुए साधक थे | वह न तो किसो के गुरु थे, न किसी के शिष्य । स्वामी 
रामानन्द के उपदेशों से उन्हें जो प्रेरणा मिली थी उसे भी उन्होंने तबतक 
स्वीकार नहीं किया जब्बतक उन्होंने उसे अपनी बुद्धि की कसौदी पर भलीभांति 
'कस नहीं लिया | वह जागरूक और बुद्धिवादी थे। किसी भी मत में 
उनका विश्वास नहीं था। वेद, पुराण, शात्र, कुरान आदि घम-गंथों 
आर उनके प्रणेताओं के प्रति श्रादर की दृष्टि से देखते हुए भी उन्होंने 
उनके विचारों को स्व्रीकार नहीं किया। वह किसी भी धर्म को असत्य 
अथवा कपोल-कल्पित नहीं समझते थे। सब धर्म सत्य पर ही आधारित हैं--- 
ऐसा वह मानते थे, पर उस सत्य को उन्होंने यों ही स्वीकार नहीं किया | 
अंध-विश्वास को वह अपनी साधना के लिए विष समभते थे। उनकी दृष्टि में 
अज्ञानी और मूर्ख वह था जो बिना सोचे-सममे, बत्रिना विचारे ही दूसरों की 
अनुभूतियों को सत्य मान लेता था | ऐसे ही व्यक्तियों की उन्होंने आलोचना 
'की | उन्हें किसी से द्वंष नहीं था, पर जो लोग समाज और धर्म की पवित्रता 
'को नष्ट करने में लगे हुए थे उन्हें फटकारने से भी वह नहीं चूके | उन्होंने 
उनके केवल पाखण्डपूर्ण कार्यो" पर गहरी चोट की, उन छिद्धान्तों पर नहीं 
जिन पर उनका मत आश्रित था| वह श्रपने लिए जिस विचार स्वार्तन््य को 
उपयुक्त और अ्रपेज्षित समझते थे उसके लिए उन्होंने कभी किसी को दोषी 
नहीं ठहराया । उन्होंने सत्र को छूट दी, सच्च को सोचने-समझने का अवसर 
दिया | इसीलिए. किसी मत विशेष का प्रवतेन भी उन्होंने नहीं किया। उनके 
'सिद्धान्तों की समझने में जो कठिनाई होती है, उसक्रा यह एक प्रमुख कारण 
है। एक दूसरी कठिनाई भी है और यह कि वह दाशंनिक नहीं थे । उन्होंने 
अपनी रचनाओं में कहीं भी दाशनिक होने का दावा नहीं किया । उनकी 
विचार-घारा सीधी-सादी थी । अपनी बुद्धिवादिता में वह तर्क की अपेक्षा अनुभूति 
को ही विशेष महत्त्व देते थे | साधना के प्रश्न को तक-द्वारा हल करनेवालों को 
वह मोटी बुद्धिवाला कहते थे । 'कहत कबीर तरक जो साथे ताकी मति है 
मोर्टी--कहकर उन्होंने त।किकों का उपहास भी किया था। वह धर्म, राजनीति 
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ओर समाज के क्षेत्र में समरसता लाने के पक्षुपाती थे । इसके लिए. अनुभूति ही 
श्रपेज्षित है, तर्क नहीं । तर्क-द्वारा हम शीघ्र किसी निश्चय पर नहीं पहुँचते । 
शास्त्रीय तर्क के अभाव में इसीलिए कभीर को समझना कठिन हो जाता हैं | 

कबीर के सिद्धान्तों को समझने में ओर भी कई प्रकार की कठिनाइयाँ 
सामने आती हैं | उनकी रचनाओं में हम इतने विभिन्न मतों की चर्चा मिलती 
है और उनमें से कई की ओर वह इस प्रकार श्राकृष्ट जान पढ़ते हैं कि 
उनके आधार पर दम उन्हें कमी वेदान्ती, कभी सूफी, कभी सगुणवादी, कभी 
निंगु णवादी, कभी ज्ञानी, कभी भक्त और कभी योगी समझने लगते हैं। 
हमारी इस प्रकार की भ्रान्तपूर्ण ध्रारणा का कारण यह है कि उनकी सिद्धान्त- 
सम्बन्धी समस्त बातें हम विशेष स्थलों पर एकत्र नहीं मिलती । इसके अतिरिक्त 
उनके अनेक पद ऐसे है जिनमें अनेक बातों का समावेश पाया जाता है। एक ही 
विचार-घारा को व्यक्त करनेवाले पदों में सामंजस्य का अमाव है। ऐसा 
लगता है कि जब्न जो बात उनकी अनुभूति में आई तत्र उन्होंने उसे पद्मचवद्ध कर 
दिया । उनकी रचनाश्रों में काल-क्रम का अ्रभाव भी एक ऐसी बाधा है जिसके 
कारण उनके आध्यात्मिक विकास को स्पष्ट रेखाएँ. सामने नहीं श्राती और हम 
इधर-उधर टठटोलते ही रह जाते हैं। उनकी रचनाशओ्रों का कोई प्रमाणित 
संस्करण भी उपलब्ध नहीं है । 

_ उपयुक्त कठिनाइयों के होते हुए भी जो आलोचक उनकी रचनाश्रों के 
विचार-सागर में गदराई तक उतरे हैं उन्होंने उनके सिद्धान्तों का परिचय प्राप्त 
किया है । सुविधा की दृष्टि से हम उनके सिद्धान्तों को दो भागों में विभाजित कर 
सकते हैं --(१) दाशनिक सिद्धान्त और (२) सामाजिक सिद्धान्त । निम्न पंक्तियों 
में हम इन्हीं पर विचार करेंगे | 

(१) दाशनिक सिद्धान्त--कबीर के दार्शनिक सिद्धान्त के अ्रन्तर्गत 
तीन तत्वों की प्रधानता मिलती है--(१) परमतत्व, (२) जीवतत्व और (३) माया- 
तत्व । उनके परमतत्व पर ओऔपनिषदीय ब्रह्मवाद का प्रभाव अवश्य है, १२ 
उसकी व्याख्या उन्होंने अपनी श्रनुभूति के आधार पर की है। “करत विचार 
मन ही मन उपजी, ना कहीं गया न आ्राया? तथा 'चेतत चेतत निकसिश्नो नीरु । 
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स्रो जलु निर्मल कथत कब्रीरुः ॥--में उन्होंने अपनी अनुभूति-द्वारा ही उस 
परमतत्व को प्राप्त करने की ओर संकेत किया है। दाशनिक दृष्टि से उन्होंने 
अपने परमतत्व को अगम?, अ्गोचर”, अलख?, “निरंजन”, 'निराकार? 
“निगणु”? ही माना है। वह कद्दते हैं :-- 

बिन मुख खाइ, चरन बिन चाले, 


बिन जिह्ला गुण गावे । 

>< >< >< 

जस कथिये तस होत नहिं, जस है तेसा सोई । 
>< >८ अर 


अलख निरंजन लखे न कोई । 
निरमे निराकार है सोई ॥ 
८ >८ ८ 
सुनि, असथूल, रूप नहिं रखा | 
द्विष्टि श्रद्विष्टि छिप्यो नहिं पेखा ॥ 
>< »< ५८ 
एक कहूँ तो है नहीं, दोय कहूँ तो गारि | 
है जैसा वेसा रहे, कहे कबीर विचारि ॥ 
ओ८ >< भ८ 
पूजा करू न नमाज गुजारू । 
णुक निराकार हृदय नमस्कारू ॥ 
>< >< .. 2८ 
वो है जेसा वो ही जाने । 
औ्रो ही श्राहि, आहि नहिं आने ॥ 
>< ् ८ 
अविगत, अकल भ्रनूप देख्या, कहतां क्या न जाई । 
सैन करे मन ही मन रहसे, गूंगे जानि मिठाई ॥ 
>< ओ< >< 
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अवगति की गति क्या कहूँ, जाकर गाँव न मनांच । 
गुन बिहुन का पेखिये काकर घ्ररिए नाव ॥ 
उपर्यक्त उद्धरणों से स्पष्ट है कि कचीर ने अपने परमतत्व के निगण 
रूप को ही अपना उपास्थ माना हैं। दिन्दु, मुस्लिम, बौद्ध, जैन, वेदांती और 
नाथप॑थी मतों के अनुरूप हरि, गोविन्द, केशव, म।धव, रहीम, करीम, गोरख 
अआ्रादि उसके अनेक नाम भी उन्होंने गिनाए हैं, पर उनमें से उन्हें उसके 
किसी नाम से संतोष नहीं द्वोता। ऐसी दशा में अ्रपने सन्‍्तोष के लिए उन्होंने 
उसके साकार एवं सगुण रूप की भी कल्पना की है और फिर उसे सृष्टिकर्ता 
के रूप में चित्रित किया है) वह कहते हैं :-- 
आपन करता भये कलाला । बहुविधि सृष्ट रची दर हाल | 
विघना कंम किये हो भ्रानां | प्रतिबिंब तामाहि समाना ॥ 
९ हर >< 
ज्िनि यह चित्र बनाइया, सो साचा सुतधार । 
कहे कबीर ते जम भले जो चित्रवत लेहि विचार । 
आऔर इसके साथ ही 'भांनड़, घडणु संवारण सोई”? कहकर उसे नष्ट करने 
वाला, बनानेवाला और सुधारनेवाला भी बताते हैं। इस सगुण रूप के साथ ही 
उन्होंने उसके विराट रूप की भी कल्पना की है। इतना ही नहीं, उन्होंने 
उसे कहीं माता, कहीं पिता, कहीं पति और कहीं स्वामी के रूप में भी स्मरण 
किया है ;-- 
कोटि सूर जाके परगास, कोटि महादेव अ्ररु कविलास । 
दुर्गा कोटि जाके मर्दन करे, बह्मा कोटि वेद उच्चरे ॥ 
आदि कह कर उसके व्यापक रूप में, ब्रह्मा, विष्णु, महेश, कुबेर, इन्द्र, दुर्गा, 
धरमराज, नदी, पर्वत, कला, विद्या--सच्र को एक साथ तिरोहित कर दिया है। 
विष्णु के पौराणिक रुपों की भी उन्होंने कल्पना की है और नरफ्सिंह तथा 
कृष्णावतार का भी उल्लेख किया है | इस प्र्तार हम देखते हैं कि उन्होंने अपनी 
रचनाओं में अपने परमतत्व का निरूपण विभिन्न ठंगों से किया है। इनसे 
हमें उनके सत्य-निरूपणु-संबंधी प्रारंभिक प्रयोगों का ही आभास- मिलता है। ऐसा 
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लगता है कि आस्मभ में परमतत्व संबंधी जो बिचार उनकी अ्रनुभूति में आये होगें 
उनको उन्होंने श्रपने पदों में निःसंकोच व्यक्त कर दिया होगा, परन्तु कालांतर में 
जब उन्हें उसका रहस्य खुला होगा तब उन्होंने श्रपने पूष विचारों को 'घोखा? कह 
कर निम्न पदों की रचना की होगी :-- 
संतो, धोखा कासू कहिए । 
गुण में निरगुण, निरगुण में गुण है, बाट छाड़ि क्यों बहिये ! 
अजरा श्रमर कथये सब कोई, अलख न कथणों जाईं । 
नाति स्वरूप, वरण नहिं जाके, घटि-घटि रहा समाईं । 
प्यंड ब्रह्म ड कथे सब कोई, वाके आदि अरू अन्त न होई । 
प्यंड ब्रह्म ड छाड़ि जे कथिये, कह्टे कबोर हरि सोई । 
| >< >< 
खोगा भरमभिन भूलहू भोई । 
खालिकु खलक खलक म्दिं खालिकु पूरि रह्यो सब ढाई ॥ 
माटी एक अनेक भांति कर साजी साजन हारे। 
न कछु पोच माटी के भाणे, न कह्ु पाच कँमारे ॥ 
सब महि सच्चा एका साई, तिसका किया सब कुछ होईं। 
इन पदों से स्पष्ट है कि कबीर उस परमतत्व का अस्तित्व मात्र स्वीकार 
करते हैं, उसे किसी न!म से अभिह्दित करना नहीं चाहते। यही है उनके परमतत्व 
की व्याख्या जिसके अनुसार वह निगुण और सगुण--दोनों से परे है। वह न 
अजर-अमर है, न अलख-निरंजन है, न ब्रह्मांड और पिंड में है। वह है और 
घट-घट व्यापी होते हुए भी आदि-अन्त हीन है। वह कर्ता भी है, कृति भी | 
अपने कृति में वह स्वयं ओरोतप्रोत है। कब्नीर कहते हैं :-- 
बाजीगर डंक इजाई । सब खलक तमासे आई || 
याजीगर स्वांगु सकेला । अपने रंग रचे अकेला || 
>८ भ८ >< 
जिनि नटवर नटसारी साजी । जो खेले सो दीसे बाजी |) 
ऐसा है कबीर का परमतत्व जो अनिवंचनीय है। शब्दों द्वारा उसका 
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बरणन नहीं हो सकता | वह अश्रगम और अशैय है। अपने को वह स्वयं आप ही 
जानता है और दसरा उसे केवल है! ही कह सकता दै। अ्रपनी-अपनी पहुँच 
ओर अनुभूति के अनुसार ही साधक को उसका किंचित परिचय प्राम्त होता है। 
बह परम सत्य है और उसी का प्रसार सारे विश्व में है। 

कबीर के दाशंनिक सिद्धातों में दूसरा प्रमुख तत्व है जीव-तत्व । उन्होंने 
परमात्मा और जीवात्मा में कोई भेद नहीं माना है। 'खालिकु खलक खलक मह्िं 
खालिकु परि रह्यो सब ठाई?---कहकर वह हरि में पिंड और पिंड में ही हरि के 
ग्रस्तित्व का समर्थन करते हैं। व यह भी कहते हैं कि इस शरीर के भीतर 
सममी जानेवाली आत्मा न तो मनुष्य है, न देव है, न योगी है, न यती है, न 
अवधूत है, न माता है, न पुत्र है, न णही है, न उदासी है, न राजा है, न रंक 
है, न ब्राह्मण है, न बढ़ई है, न तपस्वी है, और न शेख ही है । 'कहै कबीर इहि 
राम को अंसु | जस कागद पर मिटे न मंसुः--से यह स्पष्ट है कि उन्होंने उसे 
राम का, उस परमतत्व का अंश मात्र माना है जिस का नाश उसी प्रकार नहीं 
होता जिस प्रकार कागज के ऊपर से स्थाही का चिह्ू नहीं मिटता । उनका यह 
अंशाशि-माव उनकी उन शक्तियों से भी स्पष्ट होता है जिनमें उन्होंने दोनों के 
संबंध को विन्दु और समुद्र के दृष्टान्त से व्यक्त किया है । इस प्रकार उनकी दृष्टि 
में जीव-तत्व मुल॒वः और तत्वतः वही हैं जो परम तत्व है । जीव-तत्व और परम- 
तत्व में विभिन्नता का अनुभव करनेवालों को उन्होंने फटकारा है और कहा है :--- 

दोइ कहे तिनही को दोजख, जिन नहिन पहिचाना | 

»८ »< >< 

कहे कबीर तुरक दुई साथे; तिनकी मति हे मोटी । 
कभीर ने शरीरस्थ आत्मा के दो रूप माने हैं जिन्हें हम ज्ञाता या शेय 
अथवा हा या दृष्य के नाम से अभिहित कर सकते हैं। उनकी दृष्टि में आत्मा 
प्राप्त भी है और प्रापतव्य भी | आप छिपने आपि आप”--से उनका यही तात्पर्य 
है| डा० गोविन्द त्रिगुणायत ने अपनी रचना 'कबीर को विचार-घारा? में 
कबीर की 'सुरति? को प्राप्ता आत्मा और निरतिको प्रततव्य आत्मा का शुद्ध मुक्त- 
'स्वरूप माना है। जब सुरति अर्थात्‌ प्रामा आत्मा का निरति श्रथांत्‌ प्राप्तव्य आत्मा 
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से तादात्म्यत्‌ हो जाता है तब कल्याण और आनन्द की प्राप्ति होती है| कबीर 
ने कहा भी हैं :--- 

सुरति समानी निरति में, निरति रही निरधार । 

सुरति निरति परचा भया, तब खूले स्यस्भ्‌ दुचार! 

यहाँ वह प्रश्न उठना स्वाभाविक है कि एक अद्वेत तत्व भिन्न रूपों में केसे 

और क्‍यों दिखाई पड़ता है ! इस प्रश्न को सुलझाने के लिए उन्होंने प्रतिविम्ब- 
वाद की शरण ली है। ज्यों जल में प्रतिबिंब त्यों सकल रामदिं जानी जी, में 
उन्होंने स्पष्ट कहा है कि जिस प्रकार जल में बिम्ब के विवध प्रतिविंब दिखाई 
पड़ते हैं उसी प्रकार इस संसार में जीवात्मा के विविध रूप मिलते हैं। संत्तेप में 
यही हैं कबीर के जीवात्मा-संबंधी विचार जिनके आधार पर हम यह कह सकते हैं 
कि वह अद्वेतवादी थे । 

- श्र कत्रीर के साया-तत्व को परश्िए । हम अभी बता चुके हैं कि 
कन्नीर की दँष्टि में जीवात्मा और परमात्मा में कोई अन्तर नहीं है, परन्तु 
साधारण लोगों की दृष्टि में ऐसा प्रतीत नहीं होता । इसका मूल कारण है माया | 
संसार में जन्म लेना माया में फँसना है और माया ही उस परमतत्व से विलगाव 
का कारण है। वह कदते हैं:-- 

जल में कुम्भ, कुम्भ में जल है, बाहर भीतर पानी | 
फूटा कुम्भ, जल जलहिं समाना, यह तथ्य कथ्यो ग्यानी ॥ 
इससे स्पष्ट है कि जीवात्मा और परमात्मा में अन्तर डालनेवाली है 
केवल माया । इस माया को कबीर ने एक परम सुन्दरी? तथा “विश्व मोहिनी' 
के रूप में चित्रित किया है।? इसका स्वभाव है ठगना और फँसाना। “माया 
हा ठगिन हम जानी? साथ ही “कब्रीर माया मोहनी जैसी मीठी खाँड़” आदि से 
उनकी इसी भावना का श्राभास मिलता है। माया को उन्होंने नारी के रूप में 
ही नहीं; बेलि के रूप में भी चित्रित किया है ओर उसे अ्रनिर्वचनीय माना है । 
वह कहते हैं :-- 
द जो काटी तो डह डही, सींची तो कुम्हलाय । 
इस गुणवन्ती बेल का कुछ गुण कहा न जाय ॥ 
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ऐसी माया को कबीर ने निगुशात्मक माना है और कहा है कि उस 

परमतत्व ने उसे उत्पन्न करके उसमें अपने आप को छिपा लिया है। निम्न पदों 
से हमें उनकी इसी प्रकार की विचार-धारा का आभास मिलता है :--- 

रजगुण, तमगुण, सतगुण कहिये यह सब तेरी माया ॥ 

>८ ><  ओ< 
सत, रज, तम, थें कीन्हीं माया । 
आपन माँ आप छिपाया ॥ 
कबीर का यह भी विश्वास है कि माया अपनी जिगुशणास्मक प्रकृति के 

कारण परिवर्तनशील है| इसलिए संसार की सभी वख्तुएँ माया-रूपिणी एवं 
परिवर्तनशीला हैं । “कबीर माया. डोलनी, पवन बहे हिवधार? में कबीर ने माया 
की गतिशीलता की पवन के प्रवाह से उपमा दी है। “उपज विनते जेती सर्व 
माया/--से भी उसकी परिवर्तनशोलता का ही आभास मिलता है और यह भी 
जशञात होता है कि उसका जन्म और नाश दोनों होता है। उसी के कारण जीव 
आवागमन के इन्द्रजाल में फँसता है और यही दुःख का कारण है। अतः माया 
स्वभावतः दुःख-रूपिणी है | वह व्यभिचारिणी और बन्धन-रूपा भी है। 'मोर- 
तोर? की वही जननी है। काम, क्रोध, मोह, मद एवं मत्सर उसके पुत्र हैं जो 
लोगों को सदा विविध प्रकार का नाच नचाया करते हैं। वह इतनी आकर्षणमयी 
है कि उसे छोड़ने का प्रयत्न करने पर भी वह नहीं छूटती । संसार में आदर,मान, 
जप-तप, ब्रत, उपवास, तीर्थ-यात्रा, रोज्ञा, नमाज़ जो कुछ है वह सब माया-पसूत 
' ही है। वह जल, थल और आकाश सर्ंत्र परिव्याप्त है। संसार का कोना-कोना 
उससे  श्रभिभूत है। उसका निवास-स्थान है मन । 'इक डायन मेरे मन बसे, 
नित उठ मेरे जिय को डसे! कहकर कबीर ने माया के प्रभाव को स्पष्ट कर दिया 
है। माया मुई, न मन मुझ्रा, मरिं मरि गया सरीरः द्वारा उन्होंने यह भी कह 
दिया है कि मन की भाँति ह्वी माया भी अविनश्वर है और मन के सारे विकार 
उसी के संगी-साथी हैं । ऐसी है वह माया और ऐसा है उसका आकर्षक रूप । 
उसका आकर्षक रूप ही भगवान की भक्ति में वाधक दै। वह भक्ति नहीं करने 


देती । कबीर कहते हैं :--- 
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ऐसा था कबीर का व्यक्तित्व जिसके निर्माण में उनका अपना ही हाथ 
था। वह कमी भिम्रके नहीं, कभी क्ुके नहीं, कभी अटके नहीं, कभी भटके 
नहीं । वह अपनी साघना, अपने विश्वासों ओर अपनी अनुभूतियों में बराबर 
आगे बढ़ते रहे और एक दिन वह आया जब वह अपने मार्ग की अनेक कठि- 
नाइयों को दूर कर बंधन-मुक्त हो गये | आचाये इज़ारी प्रसाद द्विवेदी ने उनके 
व्यक्तित्व के सम्बन्ध में सत्य ही लिखा है कि हज़ार वर्ष के इतिहास में कबीर 
जैसा व्यक्तित्व लेकर कोई लेखक नहीं उत्पन्न हुआ । 
कबीर संधि-काल के विचारक ओर समीक्षक थे। उनका समय दो 
परस्पर विरोधी सभ्यताश्रों एवं संस्कृतियों के संघर्ष का युग था। विजेता के रूप 
में आए, हुए मुसलमान विजित हिन्दुओं के साथ जीवन के 
कबीर का महत्व किसी भी त्षेत्र में समझौता करने के लिए तैयार नहों थे | 
हिन्दू अपना सब कुछ देकर भी अपनी सम्यता ओर संस्कृत 
की रत्ला करने पर डटे हुए थे। ऐसी दशा में संघर्ष होना स्वभाविक ही था। 
इस संघर्ष का प्रभाव तत्कालीन जीवन के प्रत्येक क्षेत्र--राजनीतिक, सामाजिक, 
ग्रार्थिक, साहित्यिक तथा धार्मिक--पर पड़ रहा था और उनके दुखद परिणाम 
स्पष्ट होते जा रहे थे | साथ ही यह भी स्पष्ट होता जारहा था कि यदि विजेताश्रों 
को विजितों के साथ इसी देश में जमकर रहना है तो उन्हें यहाँ के जीवन- 
सिद्धान्तों के साथ क्रिसी-न-किसी रूप में समझोता करना ही होगा । समभौते को 
यह भावना उच्च स्तर के लोगों की अपेक्षा निम्न अथवा अशिक्षित स्तर के 
लोगों में विशेष रूप से पनप रही थी। वें शान्तिपूवक रहकर अपने-अपने 
धार्मिक सिद्धान्तों के अनुसार जीवन व्यतीत करना चाहते थे। यह थी उस 
समय की प्रथम अत्यन्त महत्वपूर्ण समस्या.! 
उपर्यक्त समस्या से ही संबंधित तत्कालीन भारतीय समाज की एक दूसरी 
समस्या भी थी। इस समस्या का सम्बन्ध. प्रधानतः हिन्दुओं की सामाजिक 
व्यवस्था से और गौणतः विदेशी जातियों से था। हिन्दूःसामाजिक व्यवस्था के 
जो दो स्तंभ--वर्श-व्यवस्था और आश्रम-धर्म--माने जाते हैं उनका आदि रूप 
निस्सन्देह आकर्षक, गतिशील और कल्याणकारी था, परन्तु समय के ग्रभाव से 
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उनमे भी ऐसे दोष आ गए ये जिनके कारण दिन्दू समाज की एकता ही खतरे 
में पड़ गयी थी। वर्ण-व्यवध्या ऊँच-नीच, छूत-श्रद्धृत, ब्राह्मण-तग्ाद् व को 
अकल्याणकारी भावनाश्रों से पूरित थी। इसी प्रकार ग्राश्रम-घर्म भी नि्जोंव हो 
रहा था। महात्मा गौतम बुद्ध ने इन दोनों स्तंभों के रूढ़ि-प्रस्त रूपों को गति 
देने की चेष्ट की थी, परन्तु उन्हें सफलता नहीं मिली । क्‍यों ! इसलिए कि 
वर्श-व्यवस्था और आश्रम धर्म को जड़े' इतनी दृढ़ और ससाज की मानसिक 
भाव-भूमि में इतनी गहरी घंसी हुई हूँ कि उनका उन्मूलन किसी एक के बल- 
बूते का काम नहीं है। गौतम बुद्ध चले थे वर्ण-व्यवस्था का अन्त करने, 
परन्तु वह उसका अन्त करने के स्थान पर एक नई जाति को ही जन्म दे 
गये | यह उनके धर्म के स्वरूप काही दोष था । बुद्ध धर्म एक प्रकार से 
भिक्षुओं का धर्म था । भि्नश्रों ने लोक-जीवन में रहकर जाति-मेद को 
व्यर्थता का लौकिक उदादरण नहीं प्रस्तुत किया । बौद्ध-अमण भी जाति-बन्धन 
से मुक्त होकर उसकी व्यर्थता पर आघात न कर सके। इस प्रकार के जाति- 
बन्धन-विरोधी -आन्दोलन आगे भी हुए, परन्तु उनके सबके साथ भी यही 
विडम्बना थी । ऐसी विडस्प्रना के फलस्वरूप जाति-बन्धन शिथिल होने के स्थान 
पर और भी रुढ़ि-प्रस्त होते जा रहे थे । कबीर के समय में तो उनके रूढ्ि-प्रस्त 
होने के और भी कारण प्रस्तुत हो गए. ये | शक, हूण, ग्रीक, कुशन, सिथियन 
आदि जो भी विदेशी बर्बर जातियाँ भारत में आयी थीं, उनकी सांस्कृतिक 
स्थिति नगएय थी | इसलिए. कालान्तर में वे भारतीय जन-समूह का अंग बन 
गयीं । इस्लामी सभ्यता उच्च कोटि की सभ्यता थी | आये-संस्कृति के लिए उसको 
पचाना सरल काम नहीं था | उसमें दो विशेषताएँ, थीं--एक तो जातीय भ्रातृ- 
भाव और दूसरी सामूहिक साधना । उसकी इन्हीं दोनों विशेषताओं को ओर 
बर्ण-व्यवस्था से पीड़ित और आ्रश्रम-घर्म से ऊबे हुए. लोगों का ध्यान श्राकष्ट 
हुआ और उन्होंने उसे स्वीकार कर लिया | ऐसी दशा में वर्णा श्रम-धर्म के बंधन 
शिथिल म होकर और भी जकड़' गए, | इस्लाम की भी कुछ ऐसी ही दशा हुई । 
उसमें जिस बबंता से संसार के अन्य देशों में सफलता प्राप्त की थी वह भारतीय 
अहिंसात्मक प्रंद्ति के सामने कुठित हो गयी | अपने धार्मिक सिद्धान्तों के 
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प्रचार में उसे अपनी बत्न॑रता पर हो विश्वास था। भारतीय वातावरण में 
उसका वह विश्वास जाता रहा और वह भी धीरे-धीरे रुढ़ि-अस्त हो गया-- 
इतना रुदढ़िग्रत्त हो गया कि उसमें भी दो दल हों गए। इनमें से एक दल्न था 
उन मुसलमानों का जिनमें विशुद्ध तुर्की अथवा अरबी रक्त था और दूसरा दल 
था उन नए मुसलमानों का जिन्होंने वर्णाश्रम-धर्म की जटिलता से ऊच्चकर 
इस्लाम-धर्म स्वीकार कर लिया था। भारत की तत्कालीन इस्लामी राजनीति में 
इन दोंनों दल्लों ने पूरा भाग लिया था और सच पूछिए तो यही भारत कीं 
इस्लामी सल्तन्तों के विनाश का कारण हुआ । इस प्रकार हिन्दू और मुसलमान 
दोनों अपनी-अपनी सामाजिक व्यवस्थाश्रों से, अस्त एवं पीड़ित थे |! अतएव 
आवश्यकता थी ऐसी सामाजिक व्यवस्था की जो एक ओर तो दोनों को रूढ़ियों 
से मुक्त कर दे ओर दूसरी ओर उनमें श्रातृ-भाव का संचार करे। 


एक तीसरी समस्या भी थी और वह थी तत्कालीन भारतीय साधना- 

तियों को रुढ़ि-मुक्त करना। हम बता चुके हैं कि कन्चीर के समय में (१) 
सगुण भक्ति के अन्तंगत वैष्णव, शैव तथा शाक्त सम्प्रदाय, (२) निगण भक्ति 
के अन्तगत हिन्दू-संत, एकेश्वरवादी मुसलमान तथा ग्रेम-मार्गी सूफी (३) बौद्धों 
का सहजयानी सम्प्रदाय तथा (४) नाथ-पंथी सम्प्रदाय की धूम थी । इस्लाम- 
धरम में दो दल थे--एक तो था कट्टर एकेश्वरवादी मुसलमानों का दूसरा 
था,सूफी-मतवालों का | कट्टर एकेश्वरवादी शिया और सुन्नी में विभाजित थे । 
सूफी-सम्प्रदाय के लोग कट्टर एकेश्वरवादी मुल्लाञ्ों के साथ नहीं ये। उन्हें 
बल था सात्विक वृत्ति के मुसलमानों का, परन्तु यह लोग भी कई सम्प्रदायों में 
विभक्त थे कबीर के समय में इन सम्प्रदायों को संख्या लगभग १४ तक पहुँच 
चुकी थी जिनमें चिश्ती सम्प्रदाय, सुदरावर्दी सम्प्रदाय, क़ाद्री सम्पदाय और 
नकशवन्दी सम्प्रदाय प्रमुख थे। साधना के ज्षेत्र में इन सभी सम्प्रदायों तथा 
मतों का अपना-अपना महत्व था, परन्तु उनके रूढि-ग्रत्त हो जाने से उनका 
प्रवाह रुक-सा गया था और उनमें तंकी्णता थत्रा गयी थी | इसलिए एक मत 
अथवा सम्प्रदाय के लोग दूसरे मतवालों को घृणा की दृष्टि से देखते थे | 
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मानव-कल्याण के लिए. यह स्थिति अत्यन्त भयावह थी । इसलिए अन्य सम- 
स्थाओ्रों की भाँति इन समस्या पर भी विचार करना परम आवश्यक था। 

उपर्यक्त पंक्तियों में कबीर के समय की जिन आवश्यकताओं एवं सम- 
स्थाश्रों की और संकेत किया गया है उन पर विचार श्रोर विचार के अनुसार 
सुधार करनेवालों के उस समय दो दल थे--एक दल तो था उन विचारकों का 
जो समस्त स।धना-पद्धतियों की रुढ़ि-प्रस्त परंपराओं को स्वीकार करते हुए. युग 
के अनुकूल उनकी नवीन व्याख्या करना चाहते थे | वे प्राचोनता के पक्तपाती 
तो थे, पर नवीनता के विशेधी नहीं थे । दूसरे प्रकार के विचारक क्रान्कारी थे | 
वे समस्त रूढ़ियों को श्रस्वीकार करके भारतीय समाज्न को नये इष्टि-कोशण से 
व्यवस्था करना चाहते थे | यदि व्यास, शंकराचार्य, रामानुज, तुलसीदास प्रथम 
बर्ण के सुधारक थे तो बुद्ध, अश्व घोष, नागाजन, गोरख ओर कबीर द्वतीय वर्ग 
के। कभीर प्रचीनतावादी अथवा रुढ़िवादी नहाँ थे। वह प्रगतिशील ये | बह 
समाज तथा धर्म की प्राचीन मान्यताओं पर ही चोट करना चाहते थे । विजेता 
आर विजित, हिन्दू और मुसलमान, शिया और सुन्नी, कट्टर एकश्वरवादी और 
सूफी मतवादी, योगी और भक्त, वैष्णव ओर शैेव, नोड' और जैन, ऊँच और 
नीच, धनी ओर निर्धन, छूत और अछूत, ब्रह्म और ईश्वर--तात्पथ यह कि 
इस प्रकार के जितने भी भेद-विभेद थे वह उन सब्रका अन्तकर एक ऐसे 
समाज की रचना करना चाहते थे जिसमें सत्र माई-माई की तरह रहें और 
धर्म के ज्षेत्र में अपनी व्यक्तिगत साधना में विश्वास करें | कबीर का यही दृष्टि 
कोण उनके मदत्व का सूचक है। 

कबीर अपने समय की उपज थे। उन्होंने स्वयं अपना नेतृत्व ओर 
निर्माण किया था। वह द्रष्टा और युगग्नवतक थे। उन्होंने व्यक्ति को 
धार्मिक प्रवृत्तियों का अपनी दृष्टि से संस्कार किया और अपनी पा|खडरहित वाणी 
से तत्कालीन जनता के जीवन को अनुप्राणित किया । उनके पहले कई धार्मिक 
नेता हो चुऊ थे, परन्तु उनमें अप्रिय सत्य कहने का साहस नहीं था। कब्रीर ने 
इस अभाव की पूर्ति को | भक्त-कवियों की विननशीलता और आत्म-भत्तना के 
बीच उन्होने स्पष्ट रूप से घांमिक तथा सामाजिक जीवन की पत्चगात रहित 
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आलोचना की । उन्होंने जहाँ परम्परागत हिन्दू-धर्म के कर्म-काए्ड से निर्भीक 
स्वर में लोहा लिया, वहाँ भारत में जड़ पकइनेवाली इस्लाम की नवीन 
सांप्रदायिक भावना की भी कु शब्दों में भत्सना की। इस प्रकार उन्होंने 
दोनों धर्मों की अधारमिकता पर समान रूप से प्रहार किया। उपासना च्षेन्न में 
वह व्यक्तिगत साधना के पक्षपाती थे। वह चाहते थे साधक को स्वावलम्बी 
एवं आत्मविश्वासी बनाना | इसलिए समाज के संगठन में वह विशेष सफल नहीं 
हो सके | फिर भी उनके इस विचार ने शास्त्रीय. जठिलताओं को सुलका 
क्र धरम को इतना सरल और जीवन-परक बना दिया कि साधारण जनता 
भी उससे अन्‍्तःप्रेरणाएँ लेने में सफल हो सकी। इतना ही नहीं, जो 
लोग घर्म का शास्रीय ज्ञान 'न होने के कारण भौतिक ऐश्वर्य से 
आकर्षित होकर धर्म-परिवर्तन के लिए. तैयार हो जाते थे, उन्हें कबीर 
की पतक्षपातरहित बाणी से अपने धर्म पर आरूढ़ रहने का बल मिला | इस 
प्रकार मुसलमानी कुल में मुसलमानी संश्कृति के बीच पोषित होकर भी उन्होंने 
ऐसे सार्वजनीन सिद्धान्तों का प्रचार किया जिनसे हिन्दू-धर्म को भी अपने 
स्थान पर स्थिर रहने की क्षमता एवं ह॒ृढ़ता प्राप्त हुई। उन्होंने दोनों धर्मों 
के बीच समभाव की प्रतिष्ठा की। उनके विचार सत्र के लिए. समान थे | 
उनके हृदय में हिन्दू ओर मुसलमान दोनों के लिए समान रूप से स्थान प्राप्त 
था। उनका धर्म मानव के लिए था, उस मानव के लिए जिसके हृदय 
में झँच-नीच का भेद-माब न हो, धर्म का पाखणड न हो। हिन्दू-धर्म के 
जाति-बंघन के. बह कटु आलोचक थे । उनकी दृष्टि में ब्राक्षण और शूटर 
धनवान और निर्धन--सब समान थे। अपनी इसी सम दृष्टि फे कारण धह 
साधारण हिन्दू-जनता में रामानन्द की अ्रपेज्ञा अधिक लोकप्रिय हुए. । उपासना 
के ज्षेत्र में रामानन्द अधिक व्यावहारिक न थे, कबीर व्यावहारिक थे | इसलिए, 
कब्चीर को रामानन्द की श्रपेज्षा अपने सिद्धान्तों के प्रचार में श्रश्रिक सफलता 
मिली । | क्‍ 

तत्कालीन घाभिक क्षेत्र में कच्चीर का महत्व उनके सम-भाव के सिद्धान्त के 
कारण ही था। उनका यह समभाव उनके मनन ओर चिन्तन का परिणाम 
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था । वह स्वतंत्र प्रवृत्ति के साधक थे | वह अपनी आत्मा के सच्चे और निर्भीक 
अनुचर थे और उसी का चित्र श्रपनी वाणी-द्वारा उतारा करते थे। उन्हें किसी 
की चिन्ता नहीं थी। वह अपनी आत्मा की ध्वनि पर मनन करते थे और उसी 
का प्रचार करते थे । उन्होंने समाज की मनोबृत्तियों के श्रनुसार अपने धार्मिक 
सिद्धान्तों का निर्माण न करके अपने स्वनिर्मित-सिद्धान्तों के अनुसार व्यक्ति का 
निर्माण किया | इसीलिए. वह अपने समय के सभी सुधारकों, संतों और घर्म- 
प्रवर्वकों से पृथक थे | वह क्रान्तिकारी श्रौर युग-प्रवर्तक थे। उनके सिद्धान्त 
उनके अ्रपने सिद्धान्त थे, उनकी विचार-घारा उनकी झपनी विचार-घारा थो। 
उन्होंने जो कुछ कहा, द्वदय की प्रेरणा से ही कद्दा। इसलिए उनका सन्देश 
सत्पुरुष का सन्देश था। वह संत पहले ओर कवि बाद को थे। उनमें धार्मिक 
दृष्टिकोण प्रधान था, काव्यगत दृष्टिकोण गौण । उन्होंने साहित्य के लिए गीत 
नहीं गाये, चित्रकारी के उद्देश्य से चित्र नहीं खींचे | उन्होंने जनता के हृदय 
को परिष्कृत करने, उसे घामिक भावना से अ्रनुप्राशित करने और उसे सत्य की 
ज्योति से जगमगाने के लिए, अपनी वाणी को मुखरित किया। वह भाषा के 
पारखी नहीं थे । छुन्दों का उन्हें ज्ञान नहीं था। अ्लड्लारों के वह पंडित नहीं 
थे । वह किसी शास्त्र के शाता नहीं थे। उन्हें जैसी भाषा मिली, जो छुन्द मिलते 
उसी में उन्होंने अपने हृदय के सत्य को चित्रित किया । उनकी श्रनुभूति और 
ज्ञान का आधार था--जीवन की खुली पुस्तक | इसीलिए. उनके तकों में उनका 
श्रपनापन था, श्रात्मविश्वास की अद्भुत आभा थी । 


भाषा की दृष्टि से भी कबीर का महत्व कम नहीं है | अपने धार्मिक सिद्धान्तों 
को जनता तक उन्हीं की भाषा में पहुँचाने का श्रेय उन्हीं को प्राप्त है। उनके 
समय में भाषा बन रही थी। उसका रूप निखर रहा था। उसमें साहित्य नहीं 
के बराबर था। कभीर ने सबसे पहले उसे साहित्यिक रूप प्रदान किया | उन्होंने . 
जीवन की जटिल समस्याश्रों को तत्कालीन जनता की भाषा में सुलमराकर 
श्रप्रत्यक्ष रूप से उसका महत्व बढ़ा दिया | फलतः भविष्य में वही भाषा परिष्कृत 
होकर साहित्य का माध्यम बन गई । 
कबीर विचारक संत थे। 'ससि-कागद छूयों नहीं, कलम गही नहिं 
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हाथ” से यह भी ध्वनित होता है कि उन्होंने अपने विचारों को लिफि:वद्ध 
भी नहीं किया, केवल मौखिक रूप से ही लोगों को उपदेश 
कबीर की रचनाएँ देते रहे | पुस्तक-ज्ञान को भी उन्होंने अपने जीवन में महत्व 
नहीं दिया । 'पोथी पढ़ि-पढ़ि जग मुझ, पंडित भया.न कोई”, 
में जो व्यंग है वह उन्हीं पंडितों के प्रति है जो केवल पुस्तक-श्ञान के आधार 
पर अपने पांडित्य का प्रदर्शन करते थे | इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि 
उन्होंने ग्रन्थ-रचना को भी महत्व नहीं दिया। ऐसा लगता है कि साथु-संतों के 
सत्संग के अवसरों पर आवश्यकतानुसार वह पद-रचना करते रहे होंगे और 
उसे उनके श्रद्धालु शिष्य लिपि-बद्ध कर लेते रहे होंगे । आ्राज उनकी जो भी 
रचनाएँ हमें उपलब्ध हैं वे सन्न उनके शिष्यों-द्वारा ही लिखी गयी हैं। यही 
कारण है कि उनमें मनमाने परिवर्तन मिलते हैं। भिन्न-मिन्न व्यक्तियों:द्वारा 
उनके लिपि-बद्ध होने के कारण उनमें भाषा और भाव की अनेक भूलें तो हैं 
ही, साथ द्वी उनमें ऐसे पद भी अधिक हैं जिन पर कबीर के व्यक्तित्व की छाप. 
नहीं है | यही कारण है कि अबतक उनकी रचनाओ्रों का शुद्ध पाठ इमारे सामने 
नहों झा पाया है । शनि 
कबीर ने श्रनेक पदों को रचना की है। कबीर-पंथियों का तो. यहाँ तक 
विश्वास है कि सदगुरु की वाणियों का कहीं अन्त नहीं है!। हम ऐसा नहीं 
समभते | हमारा विश्वास है कि कबीर की रचनाओश्रों को एक सीमा है, उनकी 
एक वास्तविक संख्या है | इस समय तक उनके नाम से जो ग्रन्थ पिलते. हैं और 
जिनमें उनकी रचनाएँ संग्रहीत हैं उनमें 'बीजकं?, “आदि ग्रन्थ तथा 'कब्रीर 
गन्थावली? का विशिष्ट स्थान है। 'कबीर-बीजक” कबीर-पंथ के अनुयाथियों का 
धर्म-अन्ध है | इसमें बहुत से ऐसे पद हैं जो न तो 'आदि-म्रन्थ? में मिलते हैं 
ओर न “कब्रीर-ग्रन्थावली, में | भाषा एवं शैली की दृष्टि से भी यद्द उक्त दोनों 
ग्रन्थों से मेल नहीं खाता | इसमें तीन प्रकार' के छन्दों की प्रधानना है (१) 
साखी, (२) सब्रद और (३) रमैनी । 'साखी” का अथ है--साक्षय, साक्षात्यकार, 
ज्ञान, अनुभव, दोहों में सन्‍्तों की अनुभव-वाणी। कबीर ने अपने दोहों 
साखियों--में साम्प्रदायिक एकता पर बल दिया है, पाखण्डपूर्य धार्मिक कृत्यों 
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पर तीब्र व्यंग किया है और अपने सिद्धान्तों की विवेचना की है । इस प्रकार 
उनके अधिकांश दोहे नीति और उपदेश से भरे हुए हैं । 'रमैनीः से ताल है 
कुछ चौपाइयों के पश्चात्‌ एक दोहा । कबीर की रमैनी में दोहे के पूर्व चौपाइयों 
की कोई निश्चित संख्या नहीं है। कहीं-कईीं चौपाइयों के पश्चात दोहे भी नहीं 
हैं। सब्द' में गेय पद हैं | इनमें कबीर की अनुभूतियों का श्रत्यन्त सुन्दर 
चित्रण मिलता है। इन छुन्दों के अतिरिक्त इसमें ककददरा, वसन्त, चाँचरी, 
बेली, बिरहूली, हिंडोला आदि छुन्द भी मिलते हैं। आादि-प्रन्थ! पंजाब में हैं। 
इसमें “सबदों' का महत्व है। साथ ही इसमें कबीर की कुछ ऐसी रचनाएँ भी 
संगहीत हैं जो उनके व्यक्तिगत जीवन पर बहुत स्पष्ट प्रकाश डालती हैं। “कत्रीर- 
ग्रन्थावली” का संपादन डा० श्यामसुन्दर दास ने किया है। इसके प्रण॒यन में 
'ओ्री कत्रीर जी की वाणी” तथा “आदि-ग्रन्थ” से विशेष सहायता ली गयी है | 
उपयुक्त तीन ग्रन्थों के अतिरिक्त कन्चीर की रचनाश्रों के श्रन्य छोटे- 
छोटे संग्रह भी मिलते हैं। इन संग्रहों का प्रकाशन एक विशिष्ट दृष्टि कोण से ही 
किया गया है। कबीर की रचनाओं का जैसा प्रमाणिक संस्करण होना चाहिए, 
बैसा श्रमी नहीं हो पाया है। प्रसन्नता की बात है कि इस ओर हिन्दी-प्रेमियों 
का ध्यान गया है और निकट भभिष्य में हमारी यह कठिनाई हल होने की पूरी 
संभावना, है | 
कब्नीर को कहाँ से क्‍या मिला, कितना मिला और उसे उन्होंने किस 
प्रकार अपनी अनुभूति का विषय बनाकर किस उद्देश्य से और किस रूप में 
जनता के सामने 'प्ुस्तुत किया १--इन महत्वपर्ण प्रश्नों 
कबीर के आध्यात्मिक पर हम यहाँ विचार नहीं करेंगे । हम फेवल यह देखेंगे 
सिद्धान्त कि वह अपनी धर्म-साधना में सोलह आना भारतीय घर्म- 
साधना से प्रभावित थे अथवा नहीं ! इस दृष्टि से देखने 
पर हमें ज्ञात होता है कि यद्यपि उन्हें शरीर मुसलमान-दम्पतियों से प्राप्त हुश्रा 
था, तथापि उनका मन, उनका हृदय तथा उनका मस्तिष्क उन हिन्दू-मनीषियों, 
ऋषियों और चिन्तकों का था जो संसार के माया-मोद्द से विरक्त द्ोकर 
अपनी व्यक्तिगत साधना में पारंगत थे। वह एकान्त साधक थे | उनके उपदेशों 
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को कौन अ्रहदर करता है, कौन नहीं, इसको उन्हें चिन्ता नहीं थी | वह बहुत 
ऊँचे उठे छुए साधक थे | वह न तो किसी के गुरु थे, न किसी के शिष्य। स्वामी 
रामानन्द के उपदेशों से उन्हें जो प्रेरणा मिली थी उसे भी उन्होंने तत्रतक 
स्वीकार नहीं किया जबतक उन्होंने उसे अपनी बुद्धि की कसौटी पर भलीमभांति 
कस नहीं लिया। वह जागरूक और बुद्धिवादी थे। किसी भी मत में 
उनका विश्वास नहीं था। वेद, पुराण, शास्त्र, कुरान आदि धर्म-मंथों 
ओर उनके प्रणेताश्रों के प्रति श्रादर की दृष्टि से देखते हुए भी उन्होंने 
उनके विचारों को स्वीकार नहीं किया। वह किसी भी घर्म को असत्य 
अथवा कपोल-कल्पित नहीं समझते थे। सब धर्म सत्य पर ही आधारित हैं-- 
ऐसा वह मानते थे, पर उस सत्य को उन्होंने यों ही स्वीकार नहीं किया। 
अंध-विश्वास को वह अ्रपनी साधना के लिए. विष समभते थे। उनकी दृष्टि में 
अशानी और मूर्ख वह था जो बिना सोचे-समभे, बिना विचारे ही दूसरों की 
अनुभूतियों को सत्य मान लेता था । ऐसे ही व्यक्तियों की उन्होंने आलोचना 
की | उन्हें किसी से है ष नहीं था, पर जो लोग समाज ओर धर्म की पविन्नता 
को नष्ट करने में लगे हुए थे उन्हें फटकारने से भी वह नहीं चूके। उन्होंने 
उनके केवल पाखण्डपूर्ण कार्यो' पर गद्दी चोट की, उन ऐिद्धान्तों पर नहीं 
जिन पर उनका मत आश्रित था | वह अपने लिए. जिस विचार स्वातंतन्र्य को 
उपयुक्त और श्रपेन्षित समझते थे उसके लिए उन्होंने कभी किसी को दोषी 
नहीं ठहराया | उन्होंने सब्र को छूट दी, सब्र को सोचने-समझने का अवसर 
दिया | इसीलिए. क्रिसी मत विशेष का प्रवतेन भी उन्होंने नहीं किया | उनके 
सिद्धान्तों की समझने में जो कठिनाई होती है, उसका यह एक प्रमुख कारण 
है। एक दूसरी कठिनाई भी है और यह कि वह दाशंनिक नहीं थे। उन्होंने 
अपनी रचनाओ्रों में कहीं भी दार्शनिक होने का दावा नहीं किया । उनकी 
विचार-घारा सीधी-सादी थी | अपनी बुद्धिवादिता में वह तक॑ की अपेक्षा श्रनुभूति 
को ही विशेष महत्त्व देते थे | साधना के प्रश्न को तर्क-द्वारा हल करनेवालों को 
वह मोटी बुद्धिवाला कहते थे । 'कहत कबीर तरक जो साथे ताकी मति है 
मोर्टीः--कहकर उन्होंने तकिकों का उपहास भी किया था। वह घमं, राजनीति 
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ओर समाज के क्षेत्र में समरसता लाने के पक्षपाती थे | इसके लिए अनुभूति ही 
अपेक्षित है, तर्क नहीं । तर्क-द्वारा हम शीघ्र किसी निश्चय पर नहीं पहुँचते । 
शास्त्रीय तक के अभाव में इसीलिए, कृभीर को समझना कठिन हो जाता हैं । 

कबीर के पिद्धान्तों को समझने में और भी कई प्रकार की कठिनाइयाँ 
सामने आती हैं | उनकी रचनाश्रों में हमें इतने विभिन्न मतों की चर्चा मिलती 
है ओर उनमें से कई की ओर वह इस प्रकार आक्ृष्ट जान पड़ते हैं कि 
उनके आधार पर हम उन्हें कभी वेदान्ती, कभी सूफी, कभी सगुणवादी, कभी 
निगु णवादी, कभी ज्ञानी, कभी भक्त और कभी योगी समभने लगते हैं। 
हमारी इस प्रकार की श्रान्तपूर्ण घ्रारणा का कारण यह है कि उनकी सिद्धान्त- 
सम्बन्धी समस्त बातें हमें विशेष स्थलों पर एकत्र नहीं मिलती । इसके अतिरिक्त 
उनके अनेक पद ऐसे हैँ जिनमें अनेक बातों का समावेश पाया जाता है | एक ही 
विचार-घारा को व्यक्त करनेवाले पदों में सामंजस्य का अभाव है) ऐसा 
लगता है कि जन्न जो बात उनकी अनुभूति में आ्राई तत्र उन्होंने उसे पद्मवद्ध कर 
दिया | उनकी रचनाओं में काल-क्रम का अभाव भी एक ऐसी बाधा है जिसके 
कारण उनके आध्यात्मिक विकास को स्पष्ट रेखाएं, सामने नहीं श्रातीं और हम 
इधर-उघर टटोलते ही रह जाते हैं। उनकी रचनाओं का कोई प्रमाणित 
संस्करण भी उपलब्ध नहीं है । 

उपयुक्त कठिनाइयों के होते हुए. भी जो श्रालोचक उनकी रचनाश्रों के 
विचार-सागर में गहराई तक उतरे हैं उन्होंने उनके सिद्धान्तों का परिचय प्राप्त 
किया है| सुविधा की दृष्टि से हम उनके सिद्धान्तों को दो भागों में विभाजित कर 
सकते हैं --(१) दार्शनिक सिद्धान्त और (२) सामाजिक सिद्धान्त । निम्न पंक्तियों 
में हम इन्हीं पर विचार करेंगे | 

(१) दाशनिक सिद्धान्त--कबीर के दार्शनिक सिद्धान्त के अन्तर्गत 
तीन तत्वों की प्रधानता मिलती है--(१) परमतत्व, (२) जीवतत्व श्रौर (३) माया- 
तत्व | उनके परमतत्व पर ओऔपनिषदीय ब्रह्मवाद का प्रभाव अवश्य है, पर 
उसकी व्याख्या उन्होंने अपनी अनुभूति के आधार पर की है। “करत विचार 
मन ही मन उपजी, ना कहीं गया न आया? तथा 'चेतत चेतत निकसिश्रो नीरे ।. 
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स्रो जलु निर्मल कथत कबीर? ॥--में उन्होंने अपनी अ्रनुभूति-द्वारा ही उस 
परमतत्व को प्राप्त करने की ओर संकेत किया है। दाशनिक दृष्टि से उन्होंने 
अपने परमतत्व को अगम”?, 'अगोचर”, अलख?, निरंजन”, निराकार?, 
'निर्गण? ही माना है। वह कहते हैं :-- 

बिन मुख खाद, चरन बिन चाले, 


बिन जिह्ना गुण गावे । 

>< धर ८ 

जस कथिये तस होत नहिं, जस है तेसा सोइ । 
>< ओ< >< 
अलख निरंजन लखे न कोई । 

निरमे निराकार है सोई ॥ 

८ ८ ग 


सुनि, श्रसथूल, रूप नहिं रखा । 
दरिष्टि श्रद्विष्टि द्िप्यो नहिं पेखा ॥ 
>< ८ >< 
एक कहूँ तो है नहीं, दोय कहूँ तो गारि | 
है जेसा वेसा रहे, कहे कबीर विचारि ॥ 
>< >< >< 
पूजा करू न नमाज गुजारू । 
एक निराकार हृदय नमस्कारू ॥ 
>< >< >< 
वो है जैसा पो ही जाने । 
ओो ही आहि, आ्राहि नहिं आने ॥ 
>< >८ ॑< 
भविगत, अ्कल शभ्रनूप देख्या, कहतां कह्या न जाई । 
सैन करे मन ही मन रहसे, गूंगे जानि मिठाई ॥ 
>< ओर >< 
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अवगति की गति क्या कहूँ, जाकर गाँव न नांच । 
गुन बिहुन का पेखिये काकर धरिए नांव 
उपयक्त उद्धरणों से स्पष्ट है कि कबीर ने श्रपने परमतत्व के निगण 
रूप को ही अपना उपास्प माना हैं। हिन्दू, मुस्लिम, बौद्ध, जैन, वेदांती और 
नाथपंथी मतों के श्रनुरूप हरि, गोविन्द, केशव, म।धव, रहीम, करीम, गोरख 
आदि उसके श्भेक नाम भी उन्होंने गिनाए. हैं, पर उनमें से उन्हें उसके 
किसी नाम से संतोष नहीं होता । ऐसी दशा में अपने सन्‍्तोष के लिए. उन्होंने 
उसके साकार एवं सगुण रूप की भी कल्पना की है ओर फिर उसे सृष्टिकर्ता 
के रूप में चित्रित किया है। वह कहते हैं :-- 
आपन करता भये कल्लाक्षा | बहुविधि सृष्टि रची दर हाला। 
विधना कंम किये ध् भानां | प्रतिबिंब तामाहिं समाना ॥ 
+९ 24 >< 
जिनि यह चित्र घनाहइया, सो साचा सुतधार | 
कहे कबीर ते जन भले जो चित्नवत लेहि विचार । 
और इसके साथ ही 'भांनड़, धडणु संवारण सोई? कहकर उसे नष्ट करने 
बाला, बनानेवाला और सुधारनेवाला भी बताते हैं | इस सगुण रूप के साथ ही 
उन्होंने उसके विशाट रूप की भी कल्पना की है। इतना ही नहीं, उन्होंने 
उसे कहीं माता, कहीं पिता, कहीं पति और कहीं स्वामी के रूप में भी स्मरण 
किया है ;-- 
कोटि सूर जाके प्रगास, कोटि महादेव अरु कविलास । 
दुर्गा कोटि जाके मर्दन करे, ब्रह्मा कोटि वेद उच्चरे ॥ 
आदि कह कर उसके व्यापक रूप में, ब्रह्मा, विष्णु, महेश, कुबेर, इन्द्र, दुगों, 
धर्मराज, नदी, पर्बत, कला, विद्या--सब को एक साथ तिरोहित कर दिया है। 
विष्णु के पौराणिक रुपों की भी उन्होंने कल्पना की है और नरसिंह तथा 
कष्णावतार का मी उल्लेख किया है | इस प्रकार हम देखते हैं कि उन्होंने अपनी 
स्वनाओं में अपने परमतत्व का निरूपण विभिन्न दंगों से किया है। इनसे 
हमें उनके सत्य-निरूपण-संबंधी प्रारंभिक प्रयोगों का ही आभास मिलता है। ऐसा 
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लगता है कि आरंभ में परमतत्व संबंधी जो बिचार उनकी अनुभूति में आये होगे 
उनको उन्होंने श्रपने पदों में निःसंकोच व्यक्त कर दिया होगा, परन्तु कालांवर में 
जब उन्हें उसका रहस्य खुला होगा तब उन्होंने अपने पूष विचारों को 'घोखा” कह 
कर निम्न पदों की रचना की होगी :-- 
संतो, धोखा कासूं कहिए । 
गुण में निरगुण, निरगुण में गुण है, वाट छाड़ि क्‍यों बहिये 
अजरा श्रमर कथे सब कोई, अलख न कथणों जाईं । 
नाति स्वरूप, चरण नहिं जाके, घटि-घटि रहा समाईं । 
प्यंड ब्रह्म ड कये सब कोई, वाके श्रादि अ्रु अन्त न होड़ 
प्यंड ब्रह्म ड छाड़ि जे कथिये, कहे कबोर हरि सोहे ! 
>< ८ >< 
लोगा भरभिन भूलहू भोई । 
खालिकु खलक खलक महिं खालिकु पूरि रह्यो सब ठाईं # 
माटी एक अनेक भांति कर साजी साजन हारे । 
न कहछु पोच माटी के भाणे, न कछ्ु पाच छँभारे ॥ 
सब महि सच्चा एका सेई, तिसका किया सब कुछ हाई । 
इन पदों से स्पष्ट है कि कबीर उस परमतत्व का अस्तित्व मात्र स्वीकार 
करते हैं, उसे किसी न!म से अभिहित करना नहीं चाहते। यही है उनके परमतत्व 
की व्याख्या जिसके अनुसार वह निगुण और सगुण--दोनों से परे है। वह न 
अजर-अ्मर है, न अलख-निरंडन है, न ब्रह्मांड और पिंड में है। वह है और 
घट-घट व्यापी होते हुए भी आदि-अन्त हीन है। वह कर्ता भी है, कृति भी । 
अपने कृति में वह स्वयं ओतप्रोत है। कबन्नीर कहते हैं ;--- 
बाजीगर डंक इजाई । सब खलक तमासे आई || 
वाजीगर स्वांगु सकेला | अपने रंग रवे अकेला | 
५८ »८ >< 
जिनि नटवर नटसारी साजी । जो खेले सो दीसे बाजी || 
ऐसा है कबीर का परमतत्व जो अनिवंचनीय है। शब्दों द्वारा उसका 
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बर्णुन नहीं हो सकता। वह श्रगम और अशेय है। अपने को वह स्वयं श्राप है 


जानता है और दसरा उसे केवल है? ही कह सकता है। अपनी-अपनी पहुँच 


और अश्रनुभूति के अनुसार ही साधक को उसका किचित परिचय प्राप्त होता है। 


वह परम सत्य है और उसी का प्रसार सारे विश्व में है। 

कबीर के दाशंनिक सिद्धातों में दूसरा प्रमुख तत्व है जीव-तत्व । उन्होंने 
परमात्मा श्रौर जीवात्मा में कोई मेद नहीं माना है। 'खालिकु खलक खलक मा 
खालिकु परि रहो सत्र ठाई?--कहकर वह हरि में पिंड और पिंड में ही हरि वे 
अस्तित्व. का समर्थन करते हैं। वह यह भी कहते हैं कि इस शरीर के भीतर 
समभी जानेवाली श्रात्मा न तो मनुष्य है, न देव है, न योगी है, न यती है, न 


अ्यधूत है, न माता है, न पुत्र है, न णही है, न उदासी है, न राजा है, न रद 


है, न ब्राह्मण है, न बढ़ई है, न तपस्वी है, और न शेख ही है । 'कहै कब्रीर इरि 
राम को अंसु । जस कागद पर मिठे न मंसुः--से यह स्पष्ट है कि उन्होंने उप 
राम का, उस परमतत्व का अंश मात्र माना है जिस का नाश उसी प्रकार नहीं 
होता जिस प्रकार कागज के ऊपर से स्याही का चिह्न नहीं मिटता | उनका यह 
अशाशि-भाव उनकी उन उक्तियों से भी स्पष्ट होता है जिनमें उन्होंने दोनों के 
संबंध को बिन्दु श्रौर समुद्र के दृष्टान्त से व्यक्त किया है। इस प्रकार उनकी दृष्टि 
में जीव-तत्व मृलतः और तत्वतः वही हैं जो परम तत्व है । जीव-तत्व और परम 
तत्व में विभिन्नता का अनुभव करनेवालों को उन्होंने फटकारा है और कद्दा है :-- 

दोइ कहै तिनही को दोजख, जिन नहिन पहिचाना 
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कहे कबीर तुरक दुई साथे; तिनको मति है मोटी 
कतीर ने शरीरस्थ आत्मा के दो रूप माने हैं जिन्हें हम ज्ञाता या जैय 
अथवा दृष्टा या दृष्य के नाम से अभिद्वित कर सकते हैं | उनकी दृष्टि में आत्मा 
प्राप्ता भी है और प्राप्तव्य भी | “आप छिपाने आ्रॉपै ्राप'---से उनका यही ताले 
है | ड|० गोविन्द त्रिगुणायत ने अपनी रचना 'कब्ीर को विचार-घारा! में 
कृच्रीर की 'सुरति! को प्राप्ता आत्मा और निरतिक्रो प्रातव्य श्रात्मा का शुद्ध मुक्त 
“स्वरूप माना है। जब सुरति अर्थात्‌ प्राप्ता आत्मा का निरति अर्थात्‌ प्राप्तव्य श्रात्मा 
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से तादात्यत्‌ हो जाता है तब कल्याण और आनन्द की प्राप्ति होती है। कबीर 
ने कहा भी हैं :-- 
सुरति समानी निरति में, निरति रही निरधार ! 
सुरति निरति परचा भया, तब खूले स्यम्भ दुवार ! 
यहाँ वह प्रश्न उठना स्वाभाविक है क्नि एक अद्धेत तत्व भिन्न रूपों में केसे 
और क्‍यों दिखाई पड़ता है ! इस प्रश्न को सुलभाने के लिए उन्होंने प्रतिविम्ब- 
वाद की शरण ली है। ज्यों जल में प्रतिबिंध त्यों सकल रामदिं जानी जी, में 
उन्होंने स्पष्ट कहा है कि जिस प्रकार जल में भिम्ब के विवध प्रतिविंब दिखाई 
पड़ते हैं उसी प्रकार इस संसार में जीवात्मा के विविध रूप मिलते हैं। संक्षेप में 
यही हैं कभीर के जीवात्मा-संबंधी विचार जिनके आधार पर हम यह कह सकते हैं 
कि वह अद्धेतवादी थे । 
अन्न कभीर के माया-तत्व को परशिए । हम अभी बता चुके हैं कि 
कबीर की दृष्टि में जीवात्मा और परमात्मा में कोई अन्तर नहीं है, परन्तु 
साधारण लोगों को दृष्टि में ऐसा प्रतीत नहीं होता | इसका मूल कारण है माया 
संसार में जन्म लेना माया में फँसना है और माया ही उस परमतत्व से विलगाव 
का कारण हैं। वह कहते हैं:--- 
जल में कुम्भ, कुम्म में जल है, बाहर भीतर पानी | 
फूटा कुम्भ, जल जलहि समाना; यह तथ्य कथ्यो ग्यानी ॥ 
इससे स्पष्ट है कि जीवात्मा और परमात्मा में अन्तर डालनेवाली है 
केबल्ल माया । इस माया को कबीर ने “एक परम सुन्दरी? तथा “विश्व मोहिनी' 
के रूप में चित्रित किया है।” इसका स्वभाव है ठगना श्रोर फैँसाना। माया 
महा ठगिन हम जानी” साथ ही “कत्रीर माया मोहनी जैसी मीठी खाँड़” श्रादि से 
उनको इसी भावना का आभास मिलता है। माया को उन्होंने नारी के रूप में 
ही नहीं; बेलि के रूप में भी चित्रित किया है ओर उसे अ्निर्वंचनीय माना है। 
बह कहते हैं :--- 
जो काँटो तो डह डही, सींची तो कुम्हलाय । 
इस गुणचन्ती बेल का कुछ गुण कहा व जाय ॥ 
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ऐसी माया को कबीर ने त्रिगुणात्मक माना है ओर कहा है कि उस 

परमतत्व ने उसे उत्पन्न करके उसमें अपने ञ्राप को छिपा लिया है। निम्न पक्ष 
से हमें उनकी इसी प्रकार की विचार-धारा का आमास मिलता है :-- 

रजगुण, तमगुण, संतगुण कहिये यह सब तेरी माया ॥ 

>< >< ५८ 
सत, रज, तम, यें कीन्हीं माया । 
ग्रापपन माँक आप छिपाया ॥ 
कबीर का यह भी विश्वास है कि माया अपनी निशुणात्मक प्रकृति के 

कारण परिवर्तनशील है | इसलिए. संसार की सभी वस्तुएँ: माया-रूपिणी एवं 
परिवर्तनशीला हैं । “कबीर माया डोलनी, पवन बहै हिवधार” में कबीर ने माया 
की गतिशीलता की पवन के ग्रवाह से उपमा दी है। “उपजै विनते जेती सर्व 
मायाः--से भी उसकी परिवर्तनशोलता का ही श्राभास मिलता है और यह भी 
ज्ञात होता है कि उसका जन्म और नाश दोनों होता है । उसी के कारण जीव 
आवागमन के इन्द्रजाल में फँसता है श्रौर यही दुःख का कारण है। श्रतः माया 
स्वभावतः दुःख-रूपिणी है। वह व्यभिचारिणी और बन्धन-रूपा भी है। 'मोर- 
तोर” की वही जननी है। काम, क्रोध, मोह, मद एवं मत्सर उसके पुत्र हैं जो 
लोगों को सदा विविध प्रकार का नाच नचाया करते हैं। वह इतनी श्राकर्षणमयी 
है कि उसे छोड़ने का प्रयत्न करने पर भी वह नहीं छूटती । संसार में आदर, मान, 
जप-तप, ब्रत, उपवास, तीथ॑-यात्रा, रोज्ञा, नमाज़जो कुछ है वह सन्न माया-प्रसूत 
ही है। वह जल, थल और आकाश सर्वत्र परियाप्त है। संसार का कोना-कोना 
उससे अ्रभिभूत है। उसका निवास-स्थान है मन। 'इक डायन मेरे मन बसे, 
नित उठ मेरे जिय को डसे” कहकर कबीर ने माया के प्रभाव को स्पष्ट कर दिया 
हैं| 'माया मुई, न मन मुआ्रा, मरि मरे गया सरीरः? द्वारा उन्होंने यह भी कह 
दिया है कि मन की भाँति ही माया भी अविनश्वर है और मन के सारे विकार 
उसी के संगी-साथी हैं | ऐसी है वह माया और ऐसा है उसका आकर्षक रूप। 
उसका आ्रक्क रूप ही भंगवान की भक्ति में वाधक है। वह भक्ति नहीं करने 
देती । कबीर कहते हैं :--.. *४ 
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ऐसा था कबीर का व्यक्तित्व जिसके निर्माण में उनका अपना ही हाथ 
था। वह कभी भिमके नहीं, कभी क्ुके नहीं, कभी अटके नहीं, कभी भटके 
नहीं | वह अपनी साधना, अपने विश्वासों ओर अपनी अनुभूतियों में बराबर 
आगे बढ़ते रहे और एक दिन वह आया जब वद्द अपने मांगे की अनेक कठि- 
नाइयों को दूर कर बंधन-मुक्त हो गये । आचाये हज़ारी प्रसाद द्विवेदी ने उनके 
व्यक्तित्व के सम्बन्ध में सत्य ही लिखा है कि हज़ार वर्ष के इतिहास में कबीर 
जैसा व्यक्तित्व लेकर कोई लेखक नहीं उत्पन्न हुआ ।? 

कबीर संधि-काल के विचारक ओर समीक्षक थे। उनका समय दो 
परस्पर विरोधी सम्यताश्रों एवं संस्कृतियों के संघर्ष का युग था । विजेता के रूप 

में आए हुए मुसलमान विजित हिन्दुओं के साथ जीवन के 
कबीर का महत्व किसी भी क्षेत्र में समझौता करने के लिए तैयार नहीं थे । 
हिन्दू अपना सब कुछ देकर भी अपनी सम्यता आ्रोर संस्कृत 

की रक्षा करनें पर डटे हुए थे | ऐसी दशा में संघर्ष होना स्वभाविक ही था। 
इस संघर्ष का प्रभाव तत्कालीन जीवन के प्रत्येक क्षेत्र--राजनीतिक, सामाजिक, 
श्रार्थिक, साहित्यिक तथा घार्मिक--पर पड़ रहा था और उनके दुखद परिणाम 
स्यष्ट होते जा रहे थे | साथ ही यह भी सष्ट होता जारद्दा था कि यदि विजेताश्रों 
को विजितों के साथ इसी देश में जमकर रहना है तो उन्हें यहाँ के जीवन- 
सिद्धान्तों के साथ किसी-न-किसी रूप में समझौता करना ही होगा । समभौते की 
यह भावना उच्च स्तर के लोगों की अपेक्षा निम्न अथवा अशिक्षित स्तर के 
लोगों में विशेष रूप से पनप रही थी। वे शान्तिपूर्वक रहकर अपने-अपने 
धार्मिक सिद्धान्तों के अनुसार जीवन व्यतीत करना चाह ते थे। यह थी उस 
समय की प्रथम अत्यन्त महत्वपूर्ण समस्या ! | 

उपर्यक्त समस्या से ही संबंधित तत्कालीन भारतीय समाज की एक दूसरी 
समस्या भी थी। इस समस्या का सम्बन्ध सधानतः हिन्दुओं की सामाजिक 
व्यवस्था से और गौणतः विदेशी जातियों से था। हिन्दू-सामाजिक व्यवस्था के 
जो दो स्तंभ--वर्ण व्यवस्था और आश्रम-धर्म--माने जाते हैं उनका आदि रूप 
निस्सन्देह आकर्षक, गतिशील औ्रौर कल्याणकारी था, परन्तु समय के प्रभाव से 
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उनमें भी ऐसे दोष आ गए थे जिनके कारण हिन्दू समाज की एकता ही खतरे 
में पड़ गयी थी। वर्णु-व्यवस्था ऊँच-नीच, छूत-श्रछृत, ब्राह्मण-अ्रत्राह्मण की 
अकल्याणकारी भावनाओं से पूरित थी | इसी प्रकार आश्रम-धर्म भी निज्ींव हो 
रहा था। महात्मा गौतम बुद्ध ने इन दोनों स्तंभों के रूढि-अस्त रूपों को गति 
देने की चेष्टा की थी, परन्तु उन्हें सफलता नहीं मिली । क्‍यों ! इसलिए कि 
वर्श-व्यवस्था और आश्रम धर्म की जड़े! इतनी दृढ़ और समाज की मानसिक 
भाव-भूमि में इतनी गहरी धंसी हुई हैं कि उनका उन्मूलन किसी एक के बल- 
बूते का काम नहीं है। गौतम बुद्ध चले थे वर्णु-व्यवस्था का अन्त करने, 
परन्तु वह.उसका अन्त करने के स्थान पर एक नई जाति को ही जन्म दे 
गये | यह उनके धर्म के स्वरूप काही दोष था । बुद्ध धर्म एक प्रकार से 
भिक्षुओं का धर्म था । भिक्तृश्रों ने लोक-जीवन में रहकर जाति-भेद की 
व्यर्थता का लौकिक उदाहरण नहीं प्रस्तुत किया । बौद्ध-अमण भी जाति-बन्धन 
से मुक्त होकर उसकी व्यर्थता पर आघात न कर सके | इस प्रकार के जाति- 
बन्धन-विरोधी आन्दोलन आगे भी हुए, परन्तु उनके सब्के साथ भी यही 
विडम्बना थी । ऐसी विडम्बना के फलस्वरूप जाति-बन्धन शिथिल होने के स्थान 
पर और भी रुढ़ि-अस्त होते जा रहे थे । कबीर के समय में तो उनके रूद़ि-अस्त 
होने के और भी कारण प्रस्तुत हो गए. थे । शक, हूण, गऔरीक, कुशन, सिथियन 
आदि जो भी विदेशी बनर जातियाँ भारत में आयी थीं, उनकी सांस्कृतिक 
स्थिति नगश्य थी। इसलिए. कालान्तर में वे भारतीय जन-समूह का अंग बन 
गयीं । इस्लामी सम्यता उच्च कोटि की सभ्यता थी । आय-संस्कृति के लिए उसको 
पचाना. सरल काम नहीं था । उसमें दो विशेषताएँ थीं--एक वो जातीय भ्रातृ- 
भाव और दूसरी सामूहिक साधना | उसकी इन्हीं दोनों विशेषताओं को ओर 
वर्णु-व्यवस्था से पीड़ित और आश्रम-धर्म से ऊबे हुए! लोगों का ध्यान श्राक्ृष्ट 
हुआ और उन्होंने उसे स्वीकार कर लिया। ऐसी दशा में वर्णाश्रम-धर्म के बंधन 
शिथिल न होकर और भी जकड़ गए । इस्लाम की भी कुछ ऐसी ही दशा हुई । 
उसने जिंस बबंता से संसार के अन्य देशों में सफलता प्राप्त की थी वह भारतीय 
अहिंसात्मक- प्रवृत्ति के सामने कुठित हो गयी। अपने धामिक सिद्धान्तों के 
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प्रचार में उसे अपनी बबेरता पर हो विश्वास था। भारतीय वातावरण में 
उसका वह विश्वास जाता रहा और वह भी धीरे-धीरे रूढ़ि-अस्त हो गया-- 
इतना रूढ़िग्रस्त हो गया कि उसमें भी दो दल हो गए। इनमें से एक दल्न था 
उन मुसलमानों का जिनमें विशुद्ध तुर्की अथवा अरबी रक्त था और दूसरा दल 
था उन नए मुसलमानों का जिन्होंने वर्णाश्रम-धर्म की जटिलता से ऊत्रकर 
. इस्लाम-धर्म स्वीकार कर लिया था | भारत की तत्कालीन इस्लामी राजनीति में 
इन दोनों दलों ने पूरा भाग लिया था और सच पूछिए तो यही मारत की 
इस्लामी सल्तन्तों के विनाश का कारण हुआ । इस प्रकार हिन्दू और मुसलमान 
दोनों अपनी-अ्रपनी सामाजिक व्यवस्थाश्रों से तअस्त एवं पीड़ित थे । अ्रतएव 
आवश्यकता थी ऐसी सामाजिक व्यवस्था की जो एक ओर तो दोनों को रूढ़ियों 
से मुक्त कर दे ओर दूसरी ओर उनमें श्रातृ-भाव का संचार करे | 


एक तीसरी समस्या भी थी और वह थी तत्काज्नीन भारतीय साधना* . 
तियों को रूढ़ि-मुक्त करना | हम बता चुके हैं कि कबीर के समय में (१) 
गुण भक्ति के अन्तेगत वैष्णव, शैव तथा शाक्त सम्प्रदाय, (२) निगण भक्ति 

के श्रन्तगत हिन्दू-संत, एकेश्वरवादी मुसलमान तथा प्रेम-मार्गी सूफी (३) बोढ़ों 
का सहजयानी सम्प्रदाय तथा (४) नाथ-पंथी सम्प्रदाय की धूम थी। इस्लाम- 
धरम में दो दल थे--एक तो था कट्टर एकेश्वरवादी मुसलमानों का दूसरा 
था,सूफी-मतवालों का । कट्टर एकेश्वर्वादी शिया और सुन्नी में विभाजित थे। 
सूफी-सम्प्रदाय के लोग कट्टर ए.केश्वरवादी मुल्लाञं के साथ नहीं थे। उन्हें 
बल था सात्विक वृक्ति के मुसलमानों का, परन्तु यह लोग भी कई सम्प्दायों में 
विभक्त थे। कचीर के समय में इन सम्प्रदायों की संख्या लगभग १४ तक पहुँच 
चुकी थी जिनमें चिश्ती सम्प्रदाय, सुहरावर्दो सम्प्रदाय, क़ादरी सम्प्रदाय और 
नकशवन्दी सम्प्रदाय प्रमुख थे। साधना के क्षेत्र में इन सभी सम्प्रदायों तथा 
मतों का अपना-अपना महत्व था, परन्तु उनके रूढ़िबग्रस्त हो जाने से उनका 
प्रवाह रुक-सा गया था और उनमें संकीर्णता आ गयी थी | इसलिए एक मत 
अथवा सम्प्रदाय के लोग दूसरे मतवालों को घृणा की दृष्टि से देखते थे | 
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मानव-कल्याण के लिए. यद्द स्थिति अत्यन्त भयावह थी । इसलिए अन्य सम्- 
स्याओं की भाँति इन समस्या पर भी विचार करना परम श्रावश्यक था । 

उपर्यक्त पंक्तियों में कबीर के समय की जिन श्रावश्यकताओं एवं सम- 
स्याओं की और संकेत किया गया है उन पर विचार श्रोर विचार के अनुसार 
सुघार करनेवालों के उस समय दो दल थे--एक दल तो था उन विचारकों का 
जो समस्त साधना-पद्धतियों को रुढ़ि-ग्रस्त परंपराओं को स्वीकार करते हुए. युग 
के अनुकूल उनकी नवीन व्याख्या करना चाहते थे। वे प्राचोनता के पक्तुपाती 
तो थे, पर नवीनता के विगेघी नहीं ये । दूसरे प्रकार के विचारक क्रान्कारी थे | 
वे समस्त रूढ़ियों को श्रस्वीकार करके भारतीय समाज की नये दृष्टि-कोण से 
व्यवस्था करना चाहते थे | यदि व्यास, शंकराचार्य, रामानुज, तुलसीदास प्रथम 
वर्य के सुधारक ये तो बुद्ध, अश्व घोष, नागाजन, गोरख और कबीर दवतीय वर्ग 
के | कप्रीर प्रचीनतावादी अ्रथवा रुढ़िवादी नहां थे। वह प्रगतिशील थे | बह 
समाज तथा धर्म की प्राचीन मान्यताओं पर ही चोट करना चाहते थे । विजेता 
अर विजित, हिन्दू और मुसलमान, शिया और सुन्नी, कट्टर एकश्वरवादी और 
सूफी मतवादी, योगी और भक्त, वैष्णव और शैव, बौद्ध और जैन, ऊँच और 
नीच, धनी और निर्धन, छूत और श्रछुत, ब्रह्म और ईश्वर--तात्परय यह कि 
इस प्रकार के जितने भी भेद-विभेद थे वह उन सबका ग्रन्तककर एक ऐसे 
समाज की रचना करना चाहते थे जिसमें सब्र भाई-भाई की तरह रहें और 
धर्म के ज्षेत्र में अपनी व्यक्तिगत साधना में विश्वास करें | कब्नीर का यही दृष्टि 
कोण उनके महत्व का सूचक है। 

कबीर अपने समय की उपज थे। उन्होंने स्वयं अपना नेतृत्व और 
निर्माण किया था। वह द्रष्टा और युगप्रवर्दक थे। उन्होंने व्यक्ति की 
धार्मिक प्रवृत्तियों का अपनी दृष्टि से संस्कार किया और अपनी पाखडरहित वाणी 
से तत्कालीन जनता के जीवन को श्रनुप्राणित किया | उनके पहले कई धार्मिक 
नेता हो चुके थे, परन्तु उनमें अप्रिय सत्य कहने का साहस नहीं था। कब्रीर ने. 
इस अभाव की पूर्ति को । भक्त-कवियों की विनयशीलता और आत्म-भर्त्ना के 
बीच उन्होंने स्पष्ट रूप से घामिक तथा सामाजिक जीवन की पतक्तुपात रहित 


संत कबोर २१ 


आलोचना को | उन्होंने जहाँ परम्परागत हिन्दू-धम के कर्म-काण्ड से निर्भीक 
खर में लोहा लिया, वहाँ भारत में जड़ पकड़नेवाली इस्लाम की नवीन 
सांप्रदायिक भावना की भी कठु शब्दों में भर्तस्ना की। इस प्रकार उन्होंने 
दोनों धर्मों की अधामिकता पर समान रूप से प्रहार किया । उपासना ज्षेत्र में 
बह व्यक्तिगत साधना के पतक्त॒पाती थे । वह चाहते थे साधक को स्वावलम्बी 
एवं आत्मविश्वासी बनाना | इसलिए, समाज के संगठन में वह विशेष सफल नहीं 
हो सके | फिर भी उनके इस विचार ने शास्त्रीय जटिलताओं को सुलका 
कर धमं को इतना सरल और जीवन-परक बना दिया कि साधारण जनता 
भी उससे अन्‍्तः्प्रेरणाएँ लेने में सफल हो सकी। इतना ही नहीं, जो 
लोग घर्मं का शास्त्रीय शान 'न होने के कारण भौतिक ऐश्वर्य से 
आकर्षित होकर घर्म-परिवर्तन के लिए तैयार हो जाते थे, उन्हें कबीर 
की पतक्चपातरहित वाणी से अपने धर्म पर आरूढ़ रहने का चल मिला | इस 
प्रकार मुसलमानी कुल में मुसलमानी संस्कृति के बीच पोषित होकर भी उन्होंने 
ऐसे सार्वजनीन सिद्धान्तों का प्रचार किया जिनसे हिन्दू-धर्म को मी अपने 
स्थान पर स्थिर रहने की क्षमता एवं हृढ़ता प्राप्त हुई। उन्होंने दोनों धर्मों 
के बीच समभाव की प्रतिष्ठा की। उनके विचार सबके चलिए. समान ये | 
उनके द्वदय में हिन्दू और मुसलमान दोनों के लिए समान रूप से स्थान प्राप्त 
-था। उनका धर्म मानव फे लिए. था, उस मानव के लिए जिसके हृदय 
में ऊँच-नीच का भेद-भाव न हो, धर्म का पाखए्ड न हो। हिन्दू-धर्म के 
जाति-बंधन के वह कठु आ्रालोचक थे । उनकी दृष्टि में ब्राह्मण और. शुद्ध 
अनवान और निर्धन--सब समान थे। अपनी इसी सम दृष्टि के कारण वह 
साधारण इहिन्दू-जनता में रामानन्द की अपेक्षा अधिक लोकप्रिय हुए । उपासना 
के ज्षेत्र में रामानन्द अधिक व्यावहारिक न थे, कबीर व्यावहारिक थे। इसलिए 
कबीर को रामानन्द की अपेक्षा अपने सिद्धान्तों के प्रचार में अधिक सफलता 
मिली | 

तत्कालीन धार्मिक क्षेत्र में कब्रीर का महत्व उनके सम-भाव के सिद्धान्त के 
कारण ही था। उनका यह समभाव उनके मनन और चिन्तन का परिणाम 
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था | वह स्वतंत्र प्रवृत्ति के साधक थे | वह ग्रपनी आत्मा के सच्चे और निर्भीक 
अनुचर थे और उसी का चित्र अपनी वाणी-द्वारा उतारा करते थे। उन्हें किसी 
की चिन्ता नहीं थी | वह अपनी आत्मा की ध्वनि पर मनन करते थे और उसी 
का प्रचार करते थे। उन्होंने समाज की मनोबृत्तियों के श्रनुसार अ्रपने धार्मिक 
सिद्धान्तों का निर्माण न करके अपने स्वनिर्मित-सिद्धान्तों के अनुसार व्यक्ति का 
निर्माण किया | इसीलिए. वह अपने समय के सभी सुधारकों, संतों ओर धर्म- 
प्रबर्तकों से पृथक थे | वह क्रान्तिकारी और युग-प्रवर्तक थे। उनके सिद्धान्त 
उनके अ्रपने सिद्धान्त थे, उनकी विचार-घारा उनकी श्रपनी विचार-धारा थो। 
उन्होंने जो कुछ कहा, हृदय की प्रेरणश। से ही कष्टा । इसलिए उनका सन्देश 
सत्पुरुष का सन्देश था। वह संत पहले और कवि बाद को थे। उनमें धार्मिक 
दृष्टिकोण प्रधान था, काव्यगत दृष्टिकोण गौण । उन्होंने साहित्य के लिए गीत 
नहीं गाये, चित्रकारी के उदृश्य से चित्र नहीं खींचे । उन्होंने जनता के हृदय 
को परिष्कृत करने, उसे धार्मिक भावना से अ्रनुप्राशित करने और उसे सत्य की 
ज्योति से जगमगाने के लिए अपनी वाणी को मुखरित किया। वह भाषा के 
पारखी नहीं ये । छन्दों का उन्हें ज्ञान नहीं था। अलछ्डारों के वह पडित नहीं 
थे। बह किसी शासत्र के शाता नहीं ये। उन्हें जैसी भाषा मिली, जो छुन्द मिले 
उसी में उन्होंने श्रपने द्वदय के सत्य को चित्रित किया । उनकी अ्रनुभूति श्रोर 
शान का आधार था--जीवन की खुली पुस्तक । इसीलिए उनके तकों में उनका 
अ्रपनापन था, आत्मविश्वास की अदभुत आभा थी । 


भाषा की दृष्टि से भी कन्ीर का महत्व कम नहीं है। अपने धार्मिक सिद्धान्तों 
को जनता तक उन्हीं की भाषा में पहुँचाने का श्रेय उन्हीं को प्राप्त है। उनके 
समय में भाषा बन रही थी। उसका रूप निखर रहा था। उसमें साहित्य नहीं 
के बराबर था | कत्नीर ने सबसे पहले उसे साहित्यिक रूप प्रदान किया। उन्होंने 
जीवन की जटिल समस्याञ्रों को तत्कालीन जनता की भाषा में सुलमाकर 
श्रप्रत्यत्ञ रूप से उसका महत्व बढ़ा दिया | फलतः भविष्य में वही भाषा परिष्कृत 
होकर साहित्य का माध्यम बन गई । । 
| कबीर विचारक संत थे । 'मसि-कागद छूयों नहीं, कलम गही नहिं 
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हाथ” से यह भी ध्वनित होता है कि उन्होंने अपने विचारों को लिपि-बद्ध 
भी नहीं किया, केवल मोखिक रूप से ही लोगों को उपदेश 
कबीर की रचनाएँ देते रहे | पुस्तक-शान को भी उन्होंने अपने जीवन में महत्व 
नहीं दिया । 'पोथी पढ़ि-पह़ि जग मुआ, पंडित भया न कोई, 
में जो व्यंग है वह उन्हीं पंडितों के प्रति है जो केवल पुस्तक-ज्ञान के आधार 
पर अपने पांडित्य का प्रदर्शन करते थे | इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि 
उन्होंने ग्रन्थ-रचना को भी महत्व नहीं दिया | ऐसा लगता है कि साधु-संतों के 
सत्संग के अवसरों पर आवश्यकतानुसार वह पद-रचना करते रहे होंगे और 
उसे उनके श्रद्धालु शिष्य लिपि-बद्ध कर लेते रहे होंगे। आज उनकी जो भो 
रवनाएँ हमें उपलब्ध हैं वे सब उनके शिष्यों-द्वारा ही लिखी गयी हैं | यही 
कारण है कि उनमें मनमाने परिवर्तन मिलते हैं। भिन्न-भिन्न व्यक्तियों-द्वारा 
उनके लिपि-बद्ध होने के कारण उनमें भाषा और भाव की अनेक भूलें तो ई 
ही, साथ ही उनमें ऐसे पद भी अधिक हैं जिन पर कबीर के व्यक्तित्व की छाप 
नहीं है। यही कारण है कि अबतक उनकी रचनाश्रों का शुद्ध पाठ हमारे सामने 
नहीं आरा पाया है । 
कबीर ने अनेक पदों की रचना की है। कबीर-पंथियों का तो यहाँ तक 
विश्वास है कि 'सदगुरु की वाणियों का कहीं अन्त नहीं है? । हम ऐसा नहीं 
समझते । हमारा विश्वास है कि कबीर की रचनाश्रों को एक सीमा है, उनकी 
एक वास्तविक संख्या है। इस समय तक उनके नाम से जो अन्थ मिलते हैं और 
जिनमें उनकी रचनाएँ. संग्रहीत हैं उनमें 'बीजक”, आदि अन्थ”ः तथा “कब्रीर 
ग्रन्थावली? का विशिष्ट स्थान है। 'कबीर-बीजक? कबीर-पंथ के अनुयाथियों का 
धर्म-ग्रन्थ है । इसमें बहुत से ऐसे पद हैं जो न तो 'आदि-्ग्नन्थः में मिलते हैं 
ओर न 'कबीर-प्न्थावली, में । भाषा एवं शैली की दृष्टि से भी यद्द उक्त दोनों 
ग्रन्थों से मेल नहीं खाता । इसमें तीन प्रकार के छन्दों की प्रधोनना है (१) 
साखी, (२) सबद और (३) रमेनी । 'साखी” का अ्रथ है--साक्त्य, साक्षात्यकार, 
ज्ञान, श्रनुभव, दोहों में सन्‍्तों की अनुभव-वाणी। कबीर ने अपने दोहें 
साखियों--में साम्प्रदायिक एकता पर बल दिया है, पाखण्डपूण धार्मिक कृत्यों 
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पर तीत्र व्यंग किया है और अपने सिद्धान्तों की विवेचना की है। इस प्रकार 
उनके अधिकांश दोहे नीति और उपदेश से भरे हुए हैं । 'रमैनी” से तात्पय है 
कुछ चौपाइयों के पश्चात्‌ एक दोहा । कत्रीर की रमैनी में दोहे के पूर्व चौपाइयों 
की कोई निश्चित संख्या नहीं है। कहीं-कहीं चौपाइयों के पश्चात दोहे भी नहीं 
हैं। सबद! में गेय पद हैं । इनमें कप्रीर की अनुभूतियों का शअ्रत्यन्त सुन्दर 
चित्रण मिलता है। इन छन्दों के अतिरिक्त इसमें ककहरा, वसन्त, चाँचरी, 
बेली, बिरहूली, हिंडोला आदि छुन्द भी मिलते हैं। “आ्रादि-ग्रन्थ” पंजाबी में हैं | 
इसमें 'सबदों” का महत्व है। साथ ही इसमें कबीर की कुछ ऐसी रचनाएँ: भी 
संगहीत हैं जो उनके व्यक्तिगत जीवन पर बहुत स्पष्ट प्रकाश डालती हैं । “कब्रीर- 
ग्रन्थावली” का संपादन डा० श्यामसुन्दर दास ने किया है। इसके प्रणयन में 
“श्री कबीर जी की वाणी” तथा “आदि-गन्थ' से विशेष सहायता ली गयी है । 
उपयुक्त तीन ग्रन्थों के अतिरिक्त कब्वीर की रचनाओं के अन्य छोटे- 
छोटे संग्रह भी मिलते हैं। इन संग्रहों का प्रकाशन एक विशिष्ट दृष्टि कोण से ही 
किया गया है | कचीर की रचनाश्रों का जैसा प्रमाणिक संस्करण होना चाहिए, 
वैसा अभी नहीं हो पाया है। प्रसन्नता की बात है कि इस ओर हिन्दी-प्रेमियों 
का ध्यान गया है और निकट भत्रिष्य में हमारी यह कठिनाई हल होने की पूरी 
संभावना है । ' 
कब्नीर को कहाँ से क्या मिला, कितना मिला और उसे उन्होंने किस 
प्रकार श्रपनी अनुभूति का विषय बनाकर किस उद्देश्य से और किस रूप में 
जनता के सामने पुस्तुत किया --इन महत्वपूर्ण प्रश्नों 
कबीर के आध्यात्मिक पर हम यंद्ाँ विचार नहीं करेंगे | हम केवल यह देखेंगे 
सिद्धान्त कि वह अपनी धर्मन्साघना में सोलह आना भारतीय धर्म॑- 
साधना से प्रभावित थे अथवा नहीं ! इस दृष्टि से देखने 
पर हमें ज्ञात होता है कि यद्यपि उन्हें शरीर मुसलमान-दम्पतियों से प्रास छुआ 
था, तथापि उनका मन, उनका छृदय तथा उनका मस्तिष्क उन हिन्दू-मनीषियों, 
ऋषियों ओर चिन्तकों का था जो संसार के माया-मोह्द से विरक्त होकर 
अपनी व्यक्तिगत साधना में पारंगत थे | वह एकान्‍्त साधक थे | उनके उपदेशों 
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'को कौन ग्रहण करता है, कौन नहीं, इसकी उन्हें चिन्ता नहीं थी | वह बहुत 
छँचे उठे हुए साधक थे । वह न तो किसो के गुरु थे, न किसी के शिष्य। स्वामी 
रामानन्द के उपदेशों से उन्हें जो प्रेरणा मिली थी उसे भी उन्होंने तबतक 
स्वीकार नहीं किया जबतक उन्होंने उसे श्रपनी बुद्धि की कसौटी पर भलीभांति 
कस नहीं लिया। वह जागरूक और बुद्धिवादी थे। किसी भी मत में 
उनका विश्वास नहीं था। वेद, पुराण, शासत्र, कुरान श्रादि धर्म-प्ंथों 
'झऔर उनके प्रशेताओ्रों के प्रति आदर की दृष्टि से देखते हुए भी उन्होंने 
उनके विचारों को स्वीकार नहीं किया। वह किसी भी धर्म को गअसत्य : 
अथवा कपोल-कल्पित नहीं समझते थे। सब धर्म सत्य पर ही आधारित हैं-- 
ऐसा वह मानते थे, पर उस सत्य को उन्होंने यों ही स्वीकार नहीं किया | 
'अंध-विश्वास को वह अपनी साधना के लिए विष समभते थे। उनकी दृष्टि में 
'अज्ञानी और मूर्ख वह था जो बिना सोचे-सममे, बिना विचारे ही दूसरों की 
अनुभूतियों को सत्य मान लेता था। ऐसे ही व्यक्तियों की उन्होंने आलोचना 
की | उन्हें किसी से द्वष नहीं था, पर जो लोग समाज और धर्म की पविन्नता 
'को नष्ट करने में लगे हुए थे उन्हें फटकारने से भी वह नहीं चूके | उन्होंने 
उनके केवल पाखण्डपूर्ण कार्यो' पर गहरी चोट की, उन हिद्धान्तों पर नहीं 
जिन पर उनका मत आश्रित था | वह श्रपने लिए. जिस विचार स्वातंत््य को 
उपयुक्त और अपेक्षित समझते थे उसके लिए उन्होंने कभी किसी को दोषी 
'नहीं ठहराया | उन्होंने सब को छुट दी, सब्र को सोचने-समझने का अ्रवसर 
दिया | इसीलिए. किसी मत विशेष का प्रवर्तन भी उन्होंने नहीं किया। उनके 
'सिद्धान्तों की समझने में जो कठिनाई होती है, उसका यह एक प्रमुख कारण 
है। एक दूसरी कठिनाई भी है ओर यह कि वह दाशनिक नहीं थे। उन्होंने 
अपनी रचनाओं में कहीं भी दार्शनिक होने का दावा: नहीं किया | उनकी 
विचार-धारा सीधी-सादी थी । अपनी बुद्धिवादिता में वह तक की अपेज्ञा श्रनुभूति 
'को ही विशेष महत्त्व देते थे | साधना के प्रश्न को. तर्क-द्वारा हल कंरनेवालों को 
बह मोटी बंंडिवाला कहते थे। 'कहत कबीर तरक जो साथै ताकी मति है 
मोर्टीः--कहकर उन्होंने ताक्किकों का. उपह्यास भी किया था| वह घम, राजनीति 
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ओर समाज के क्षेत्र में समरसता लाने के पक्तुपाती थे । इसके लिए. अनुभूति ही 
श्रपेज्षित है, तर्क नहीं । तर्क-द्वारा हम शीघ्र किसी निश्चय पर नहों पहुँचते । 
शास्त्रीय तक के श्रभाव में इसीलिए कत्रीर को समझना कठिन हो जाता हैं । 

कबीर के तिद्धान्तों को समझने में ओर भी कई प्रकार की कठिनाइयाँ 
सामने आती हैं | उनकी रचनाश्रों में हमें इतने विभिन्न मतों की चर्चा मिलती 
है आर उनमें से कई की ओर वह इस प्रकार शआाक्ृष्ट जान पड़ते हैं कि 
उनके आधार पर हम उन्हें कभी वेदान्ती, कभी सूफी, कभी सगुणवादी, कभी 
निगु णवादी, कमी ज्ञानी, कभी भक्त और कभी योगी समभने लगते हैं। 
हमारी इस प्रकार की श्रान्तपूर्ण धारणा का कारण यह है कि उनकी सिद्धान्त- 
सम्बन्धी समस्त बातें हमें विशेष स्थलों पर एकत्र नहीं मिलतीं । इसके अतिरिक्त 
उनके अनेक पद ऐसे हैँ जिनमें अनेक बातों का समावेश पाया जाता है | एक ही 
विचार-घारा को व्यक्त करनेवाले पदों में सामंजस्थ का अभाव है। ऐसा 
लगता है कि जबत्र जो बात उनकी अनुभूति में आई तत्न उन्होंने उसे पद्यवद्ध कर 
दिया | उनकी रचनाश्रं में काल-क्रम का अभाव भी एक ऐसी बाघा है जिसके 
कारण उनके आध्यात्मिक विकास की स्पष्ट रेखाएँ सामने नहीं श्रातीं और हम 
इधर-उधर टटोलते ही रह जाते हैं। उनकी रचनाओ्रों का कोई प्रमाणित 
संस्करण भी उपलब्ध नहीं है | 

उपयुक्त कठिनाइयों के होते हुए भी जो आ्रालोचक उनकी रचनाश्रों के 
विचार-सागर में गददराई तक उतरे हैं उन्होंने उनके सिद्धान्तों का परिचय प्राप्त 
किया है । सुविधा की दृष्टि से हम उनके सिद्धान्तों को दो भागों में विभाजित कर 
सकते हैं --(१) दाशनिक सिद्धान्त ओर (२) सामाजिक सिद्धान्त । निम्न पंक्तियों 
में हम इन्हीं पर विचार करेंगे | 

(१) दाशंनिक सिद्धान्त--कब्ीर के दार्शनिक सिद्धान्त के अन्तर्गत 
तीन तत्वों की प्रधानता मिलती है--(१) परमतत्व, (२) जीवतत्व और (३) माया- 
तत्व | उनके परमतत्व पर ओऔपनिषदीय ब्रह्मवाद का प्रभाव अवश्य है, ५२ 
उसकी व्याख्या उन्होंने श्रपनी अनुभूति क्रे ग्राधार पर की है। “करत विचार 
मन ही मन उपजी, ना कहीं गया न श्रायार तथा 'चितत चेतत निकसिश्रो नौरु | 
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स्रो जलु निर्मल कथत कबीरु? ॥--में उन्होंने अ्रपनी अनुभूति-द्वारा ही उस 
परमतत्व को प्राप्त करने की ओर संकेत किया है। दार्शनिक दृष्टि से उन्होंने 
अपने परमतत्व को 'श्रगम”, अगोचर”, 'श्रलख”, “निरंजन, “निराकार?, 
“निगंण” ही माना है। बह कहते हैं :-- 

बिन सुख खाइ, चरन बिन चाले, 


बिन जिह्ना गुण गावे । 

>< > >< 

जस कथिये तप्त होत नहिं, जस है तेसा सोइ । 
>८ >८ >< 


अलख निरंजन लखे न कोई । 
निरभे निराकार है सोई ॥ 
>८ ५ >८ 
सुनि, भ्रसथूल, रूप नहिं रखा । 
द्विष्टि भ्रद्विष्टि छिप्यो नि पेखा ॥| 
>< ८ >< 
एक कहूँ तो दे नहीं, दोय कहूँ तो गारि | 
है जेसा वेसा रहे, कहे कबीर विचारि ॥ 
>< >८ >८ 
पूजा करू न नमाज गुजारू । 
एक निराकार हृदय नमस्कारू ॥ 
>< >< >< 
थो है जैसा वो ही जाने । 
ओ ही आहि, आहि नहिं झाने ॥ 
>< >< 
झविगत, अकल अनूप देख्या, कहतां कह्या न जाई । 
सैन करे मन ही मन रहसे, गूंगे जानि सिठाई ॥ 
>< 
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अवगति की गति क्या कहूँ, जाकर गोंव न नांच । 
गुन बिहुन का पेखिये काकर धरिए नांच ॥ 
उपयुक्त उद्धरणों से स्पष्ट है कि कबीर ने अपने परमतत्व के निगण 
रूप को ही अ्रपना उपास्य माना है। दिन्दू, मुस्लिम, बौद्ध, जैन, वेदांती और 
नाथप॑थी मतों के श्रनुरूप हरि, गोविन्द, केशव, म।धव, रहीम, करीम, गोरख 
आदि उसके अनेक नाम भी उन्होंने गिनाए हैं, पर उनमें से उन्हें उसके 
किसी नाम से संतोष नहीं होता। ऐसी दशा में अपने सनन्‍्तोष के लिए. उन्होंने 
उसके साकार एवं सगुण रूप की भी कल्पना को है ओर फिर उसे सृष्टिकर्ता 
के रूप में चित्रित किया है। वह कहते हैँ :-- 
आपन करता भये कलाखा । बहुविधि सृष्टि रची दर हाल! | 
विधना कंम किये द्वे थाना | प्रतिबिंब तामाहिं समाना ॥ 
५ 7 >< 
जिनि यह चित्र बनाइया, सो साचा सुतधार । 
कहे कबीर ते जन भले जो चित्रवत लेहि विचार । 
आर इसके साथ ही भांनड़, धडण संवारण सोई” कहकर उसे नष्ट करने 
बाला, बनानैवाला और सुधारनेवाला भी बताते हैं। इस सगुण रूप के साथ ही 
उन्होंने उसके विराट रूप की भी कल्पना की है। इतना ही नहीं, उन्होंने 
उसे कहीं माता, कहीं पिता, कहीं पति और कहीं स्वामी के रूप में भी स्मरण 
किया है ;-- 
कोटि सूर जाके परगास, कोटि महादेव अ्ररु कविलास । 
दुर्गा कोटि जाके मदन करे, बच्या कोटि चेद उच्चरे ॥। 
आदि कह कर उसके व्यापक रूप में, ब्रह्मा, विष्णु, महेश, कुबेर, इन्द्र, दुर्गों, 
घरमराज, नदी, पर्षत, कला, विद्या--सब को एक साथ तिरोह्त कर दिया है। 
विष्णु के पौराणिक रुपों की भी उन्होंने कल्पना की है और नरसिंह तथा 
कृष्णावतार का भी उल्लेख किया है | इस प्रकार हम देखते हैं कि उन्होंने अपनी 
स्वनाओं में अपने परमतत्व का निरूपण विभिन्न ढंगों से किया है। इनसे 
हमें उनके सत्य-निरूपण-संबधी प्रारंभिक प्रयोगों का ही आभास मिलता है। ऐसा 
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लगता है कि आरंभ में परमतत्व संबंधी जो चिचार उनकी अनुभूति में आये होगें 
उनको उन्होंने अपने पदों में निःसंकोच व्यक्त कर दिया होगा, परन्तु कालांतर में 
जब उन्हें उसका रहस्य खुला होगा तब उन्होंने अपने पूर्व विचारों को 'धोखा? कह 
कर निम्न पदों की रचना की होगी :--- 
संतो, धोखा कासूं कहिए । 
गुण में निरगुण, निरगुण में गुण है, बाट छाड़ि क्‍यों बहिये । 
अजरा श्रमर कथे सब कोई, अलख न कथरणों जाईं | 
नाति स्वरूप, वरण नहिं जाके, घटि-घटि रहा समाईं । 
प्यंड ब्रह्म ड कथे सब कोई, वाके आदि अरु अन्त न होईं । 
प्येड ब्रह्म ड छाड़ि जे कथिये, कहे कबोर हरि सोई । 
)< >< >< 
लोंगा भरभिन भूलहू भोई | 
खालिकु खलक सलक महि खालिकु पूरि रहो सब ठाईँ ॥# 
माटी एक अनेक भांति कर साजी साजन हारे। 
न कहछु पाच माटी के भाणे, न कछ्ु पाच कूँभारे ॥ 
सब महि सच्चा एका साई, तिसका किया सब कुछ होईं | 
इन पदों से स्पष्ट है कि कन्चीर उस परमतत्व का अस्तित्व मात्र स्वीकार 
करते हैं, उसे किसी न!म से अभिहित करना नहीं चाहते। यही है उनके परमतत्ल 
की व्याख्या जिसके अनुसार वह निगुण और सगुण--दोनों से परे है। वह न 
अजर-अमर है, न अ्रलख-निरंजन हैं, न ब्रह्मांड और पिंड में है। वह है और 
घट-घट व्यापी होते हुए भी आदि-अ्रन्त हीन है। वह कर्ता भी है, कृति भी । 
अपने कृति में वह स्वयं ओतप्रोत है। कब्नीर कहते हैं :-- 
बाजीगर डंक इजाई । सब खलक तमासे थाई || 
वाजीगर स्वांगु सकेला । अपने रंग रवे अकेला || 
>८ ८ >< 
जिनि नटवर नटसारी साजी | जो खेले सो दीसे बाजी ॥ 
ऐसा हैं कत्रीर का परमतत्व जो अ्रनिंचनीय हैं। शब्दों द्वारा उसका 
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वर्णन नहीं हो सकता । वह अ्रगम और अशेय है। अपने को वह स्वयं आप ही 
जानता है और दसरा उसे केवल है! ही कह सकता है। श्रपनी-अपनी पहुँच 
ओर अनुभूति के अनुसार ही साधक को उसका किंचित परिचय प्राप्त होता है। 
वह परम सत्य है और उसी का प्रसार सारे विश्व में है। 

कबीर के दाशंनिक सिद्धातों में दूसरा प्रमुख तत्व है जीव-तत्व । उन्होंने 
परमात्मा और जीवात्मा में कोई भेद नहीं माना है। 'खालिकु खलक खलक महिं 
खालिकु परि रहो सब ठाई ?---कहकर वह हरि में पिंड श्रौर पिंड में ही हरि के 
अध्तित का समर्थन करते हैं। वह यह भी कहते हैं कि इस शरीर के भीतर 
समभी जानेवाली आत्मा न तो मनुष्य है, न देव है, न योगी है, न यती है, न 
श्रवधूत है, न माता है, न पुत्र है, न णद्दी है, न उदासी है, न राजा है, न रंक 
है, न ब्राह्मण है, न बढ़ई है, न तपस्वी है, ओर न शेख ही है । 'कहे कभीर इरहिं 
राम को अंसु । जस कागद पर मिठटे न मंसुः--से यह स्पष्ट है कि उन्होंने उसे 
राम का, उस परमतत्व का अंश मात्र माना है जिस का नाश उसी प्रकार नहीं 
होता जिस प्रकार कागज के ऊपर से स्याही का चिह्न नहीं मिटता । उनका यह 
अंशाशि-भाव उनकी उन अक्तियों से भी स्पष्ट होता है जिनमें उन्होंने दोनों के 
संबंध को विन्दु श्रौर समुद्र के दृष्टान्त से व्यक्त किया है। इस प्रकार उनकी दृष्टि 
में जीव-तत्व मुलतः और तत्बतः वही हैं जो परम तत्व है | जीव-तत्व और परम- 
तत्व में विभिन्नता का अनुभव करनेवालों को उन्होंने फटकारा है श्लोर कद्दा है :-- 

दोडइ कहे तिनहीं को दोजख, जिन नहिन पहिचाना | 


>< >< >८< 
कहे कबीर तुरक दुई साथे; तिनकी मति है मोटी | 

कभीर ने शरीरस्थ श्रात्मा के दो रूप माने हैं जिन्हें हम ज्ञाता या ज्ञैय 

अथवा हृशा या दृष्य के नाम से अभिहित कर सकते हैं। उनकी दृष्टि में आत्मा 
प्राप्ता भी है और प्राप्तव्य भी । आप छिपाने आपि श्राप'--से उनका यही तात्पर्य 
है| डा० गोविन्द त्रिगुणायत ने अपनी रचना “कब्चीर को विचार-घारा? में 
कबीर को “सुरति? को प्राप्ता श्रात्मा श्रौर निरतिको प्रातव्य आत्मा का शुद्ध मुक्त- 
स्वरूप माना है। जब सुरति अर्थात्‌ प्राप्ता आत्मा का निरति अ्रथांत्‌ प्राप्तव्य श्रात्मा 
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से तादात्म्यत्‌ हो जाता है तब कल्याण और आनन्द की प्राप्ति होती है। कबीर 
मे कहा भी हैं :-- 
सुरति समानी निरति में, निरति रही निरधार | 
सुरति निरति प्रचा भया, तब खूले स्यस्भ्‌ दुवार ! 
यहाँ वह प्रश्न उठना स्वाभाविक है कि एक अद्वेत तत्व भिन्न रूपों में केसे 
और क्यों दिखाई पड़ता है ! इस प्रश्न की सुलभाने के लिए, उन्होंने प्रतिविम्ब- 
बाद की शरण ली है। ज्यों जल में प्रतिबिंब त्यों सकल रामदिं जानी जी, में 
उन्होंने स्पष्ट कहा है कि जिस प्रकार जल में बिम्ब के विवध प्रतिविंब दिखाई 
पड़ते हैं उसी प्रकार इस संसार में जीवात्मा के विविध रूप मिलते हैं। संक्षेप में 
यही हैं कत्रीर के जीवात्मा-संबंधी विचार जिनके आधार पर दम यह कह सकते हैं 
कि वह अरद्धेतवादी थे । क्‍ 
अब कचीर के साया-तत्व को परक्षिए | हम अभी बता चुके हैं कि 
कबीर की दृष्टि में जीवात्मा और परमात्मा में कोई श्रन्तर नहीं है, परन्तु 
साधारण लोगों की दृष्टि में ऐसा प्रतीत नहीं होता | इसका मूल कारण है माया | 
संसार में जन्म लेना माया में फँसना है और माया ही उस परमतत्व से विलगाव 
का कारण है। वह कहते हैं:-- 
जल में कुम्भ, कुम्भ में जल है, बाहर भीतर पानी । 
फूटा कुम्म, जल जलहि समाना, यह तथ्य कध्यो ग्यानी ॥ 
इससे स्पष्ट है कि जीवात्मा और परमात्मा में अन्तर डालनेवाली है 
केवल माया | इस माया को कबीर ने “एक परम सुन्दरी? तथा “विश्व मोहिनी' 
के रूप में चित्रित किया है ।” इसका स्वभाव है ठगना और ँसाना। “माया 
महा ठगिन हम जानी? साथ ही “कन्रीर माया मोहनी जैसी मीठी खाँड़” आदि से 
उनकी इसी भावना का आभास मिलता है। माया को उन्होंने नारी के रूप में 
ही नहीं; बेलि के रूप में भी चित्रित किया है और उसे अ्रनिव॑चनीय माना है। 
वह कहते हैं :--- 
जो काँटों तो डह डही, सींची तो कुम्दहलाय । 
इस गुणवन्ती बेल का कुछ गुण कहा न जाय ॥ 


३२ संत कग्ीर 


ऐसी माया को कबीर ने जिगुणशात्मक माना है और कहा है कि उस 

परमतत्व ने उसे उत्पन्न करके उसमें अपने आप को छिपा लिया है। निम्न पदों 
से हमें उनकी इसी प्रकार की विचार-धारा का आभास मिलता है ;-- 

रजगुण, तमगुण, सतगुण कहिये यह सब तेरी माया ॥ 

>८ >< ओर 
सत, रज, तम, थें कीन्हीं माया । 
शापन माफ आप छिपाया । 
कब्ीर का यह भी विश्वास है कि माया अपनी बजिगुणात्मक प्रकृति के 

कारण परिवर्तनशील है| इसलिए. संसार की सभी वस्तुएँ माया-रूपिणी एवं 
परिवर्तनशीला हैं । “कबीर माया डोलनी, पवन बहै द्ववधार? में कबीर ने माया 
की गतिशोलता की पवन के प्रवाह से उपमा दी है। “उपजै विनसे जेती सर्व 
माया?--से भो उसकी परिवतेनशीलता का ही आभास मिलता है और यह भी 
ज्ञात होता है कि उसका जन्म और नाश दोनों होता है। उसी के कारण जीव 
आवागमन के इन्द्रजाल में फँसता है और यही दुःख का कारण है। अ्रतः माया 
सस्‍्वभावतः दुःख-रूपिंणी है | वह व्यभिचारिणी और बन्धन-रूपा भी है। 'मोर- 
तोरः की वही जननी है। काम, क्रोध, मोह, मद एवं मत्सर उसक्रे पुत्र हैं जो 
लोगों को सदा विविध प्रकार का नाच नचाया करते हैं। वह इतनी श्र।कषणुमयी 
है कि उसे छोड़ने का प्रयत्न करने पर भी वह नहीं छूटती । संसार में आदर, मान, 
जप-तप, अ्रत, उपवास, तीर्थ-यात्रा, रोज्ञा, नमाज़ जो कुछ है वह सब माया-प्रसूत 
ही है। वह जल, थल और आकाश सत्र परिव्याप्त है। संसार का कोना-कोना 
उससे अभिभूत है। उसका निवास-सस्‍्थान है मन। “इक डायन मेरे मन बसे, 
नित उठ मेरे जिय को डसे” कहकर कबोर ने माया के प्रभाव को स्पष्ट कर दिया 
हैं। 'माया मुई, न मन मुआ, मरि मरि गया सरीरः? द्वारा उन्होंने यह भी कह 
दिया है कि मन की भाँति ही माया भी अविनश्वर है और मन के सारे विकार 
उसी के संगी-साथी हैं | ऐसी है वह माया और ऐसा है उसका आकर्षक रूप | 
उसका आ्राकर्ंषक रूप ही भगवान की भक्ति में वाधक है । वह भक्ति नहीं करने 


देती | कबीर कहते हैं :--- 
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ऐसा था कबीर का व्यक्तित्व जिसके निर्माण में उनका अपना ही हाथ 
था | वह कभी मिम्के नहीं, कभी क्ुके नहीं, कभी अटके नहीं, कभी भटके 
नहीं | वह श्रपनी साधना, अपने विश्वासों ओर अपनी अनुभूतियों में बराबर 
आगे बढ़ते रहे और एक दिन वह श्राया जब वह अपने मार्ग की अनेक कठि- 
नाइयों को दूर कर बंधन-मुक्त हो गये । आचाये इज़ारी प्रसाद द्विवेदी ने उनके 
व्यक्तित्व के सम्बन्ध में सत्य द्वी लिखा है कि हज़ार वर्ष के इतिहास में कबीर 
जैसा व्यक्तित्व लेकर कोई लेखक नहीं उत्पन्न हुआ ।? 
कबीर संघधि-काल के विचारक और समीक्षुक थे | उनका समय दो 
परस्पर विरोधी सम्यताश्रों एवं संस्क्ृतियों के संघर्ष का युग था | विजेता के रूप 
में थ्राए हुए. मुसलमान विजित हिन्दुओं के साथ जीवन के 
कबीर का महत्व किसी भी क्षेत्र में समभोता करने के लिए तैयार नहीं थे । 
हिन्दू भ्रपना सच कुछ देकर भी अपनी सम्यता औ्रौर संस्कृत 
की रक्षा करनें पर डटे हुए थे | ऐसी दशा में संघर्ष होना स्वभाविक ही था। 
इस संघर्ष का प्रभाव तत्कालीन जीवन के प्रत्येक क्षेत्र--राजनीतिक, सामाजिक, 
आर्थिक, साहित्यिक तथा धार्मिक--पर पड़ रहा था और उनके दुखद परिणाम 
स्पष्ट होते जा रहे थे | साथ ही यह भी स्पष्ट होता जारद्दा था कि यदि विजेताश्रों 
को विजितों के साथ इसी देश में जमकर रहना है तो उन्हें यहाँ के जीवन- 
सिद्धान्तों के साथ किसी-न-किसी रूप में समकोता करना ही होगा। समभौते की 
यह भावना उच्च स्तर/के लोगों की अपेक्षा निम्न अथत्रा अशिक्षित स्तर के 
लोगों में विशेष रूप से पनप रही थी। वे शान्तिपूर्वक रहकर अपने-अपने 
धार्मिक सिद्धान्तों के अनुसार जीवन व्यतीत करना चाहते थे | यह थी उस 
समय की प्रथम अत्यन्त महन्वपूर्ण समस्या ! 
उपर्यक्त समस्या से ही संबंधित तत्कालीन भारतीय समाज की एक दूसरी 
समस्या भी थी। इस समस्या का सम्बन्ध प्रधानतः हिन्दुओं को सामाजिक 
व्यवस्था से और गौणुतः विदेशी जातियों से था। हिन्दू-सामाजिक व्यवस्था के 
जो दो स्तंभ--वर्ण-व्यवस्था और आश्रम-धर्म--माने जाते हैं उनका आदि रूप 
निस्सन्देह आकर्षक, गतिशील और कल्याणकारी था, परन्तु समय के प्रभाव से 
२ 
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उनमें मी ऐसे दोष आरा गए, ये जिनके कारण हिन्दू समाज की एकता ही खतरे 
में पड़ गयी थी। वर्ण-व्यवस्या उँच-नीच, छूत-अ्रछृत, ब्राह्मण-अत्राह्मण को 
अकल्याणकारी भावनाओं से पूरित थी । इसी प्रकार आश्रम-धर्म भी निर्जीव हो 
रहा था। महत्त्मा गौतम बुद्ध ने इन दोनों स्तंभों के रूढ़ि-अस्त रूपों को गति 
देने की चेष्टा की थी, परन्तु उन्हें सफलता नहीं मिली। क्‍यों ! इसलिए कि 
वर्ण-ब्यवस्था और आश्रम धर्म की जड़े” इतनी दृढ़ और समाज की मानसिक 
भाव-भूमि में इतनी गहरी धंसी हुईं हैँ कि उनका उन्मूलन किसी एक के बल- 
बूते का काम नहीं है। गौतम बुद्ध चले ये वर्ण-व्यवस्था का अन्त करने, 
परन्तु वह उसका अन्त करने के स्थान पर एक नई जाति को ही जन्म दे 
गये | यह उनके धर्म के स्वरूप काहदी दोष था । बुद्ध धर्म एक प्रकार से 
मिक्षुओं का धर्म था । भिक्षश्रों ने लोक-जीवन में रहकर जाति-भेद को 
व्यर्थता का लौकिक उदाहरण नहीं प्रस्तुत किया । बौद्ध-अमण भी जाति-बन्धन 
से मुक्त होकर उसकी व्यथेता पर श्राघात न कर सके । इस प्रकार के जाति- 
बन्धन-विरोधी आन्दोलन आगे भी हुए,, परन्तु उनके सन्नके साथ भी यही 
विडम्बना थी। ऐसी विडम्बना के फलस्वरूप जाति-बन्धन शिथिल होने के स्थान 
प्र और भी रूढ़ि-अ्रस्त होते जा रहे थे । कबीर के समय में तो उनके रूढ़ि-अर्त 
होने के और भी कारण प्रस्तुत हो गए. थे। शक, हूण, ग्रीक, कुशन, सिथियन 
ग्दि जो भी विदेशी बर्बर जातियाँ भारत में आयी थीं, उनकी सांस्कृतिक 
स्थिति नगश्य थी। इसलिए कालान्तर में वे भारतीय जन-समूह का अंग बन 
मर्यी । इस्लामी सम्यता उच्च कोटि की सम्यता थी । आरय-संस्क्रति के लिए. उसको 
पचाना सरल काम नहीं था। उसमें दो विशेषताएँ थीं--एक तो जातीय भ्राठृ- 
भाव और दूसरी सामूहिक साधना । उसकी इन्हीं दोनों विशेषताओं का ओर 
वर्णा-व्यवस्था से पीड़ित और आश्रम-घर्म से ऊबे हुए लोगों का ध्यान आकष्ट 
हुआ और उन्होंने उसे स्वीकार कर लिया। ऐसी दशा में वर्णाश्रम-घर्म के बंधन 
शिथिल न होकर और भी जकड़ गए, । इस्लाम की भी कुछ ऐसी ही दशा हुई | 
उसमे जिस बर्बता से संसार के अन्य देशों में सफलता प्राप्त की थी वह भारतीय 
अहिंसात्मक प्रवृत्ति के सामने कुठित हो गयी । अपने घार्मिक.सिद्धान्तों के 
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प्रचार में उसे अपनी बर्रता पर ही विश्वास था। भारतीय वातावरण में 
उसका वह विश्वास जाता रहा और वह भी धीरे-धीरे रूढ़ि-अस्त हो गया-- 
इतना रुढ़िअस्त हो गया कि उसमें भी दो दल हो गए । इनमें से एक दल था 
उन मुसलमानों का जिनमें विशुद्ध तुकीं अथवा अरबी रक्त था और दूसरा दल 
था उन नए. मुसलमानों का जिन्होंने वर्णाश्रम-धर्म की जठिलता से ऊबकर 
इस्ताम-धर्म स्वीकार कर लिया था। भारत की तत्कालीन इस्लामी राजनीति में 
इन दोंनों दलों ने पूरा भाग लिया था और सच पूछिए तो यही भारत की 
इस्लामी सल्तन्तों के विनाश का कारण हुआ | इस प्रकार हिदू और मुसलमान 
दोनों अपनी-अपनी सामाजिक व्यवस्थाश्रों से त्रस्त एवं पीड़ित थे | अतएव 
आवश्यकता थी ऐसी सामाजिक व्यवस्था की जो एक ओर तो दोनों को रुढ्ियों 
से मुक्त कर दे ओर दूसरी ओर उनमें भ्रातृ-भाव का संचार करे | 


एक तीसरी समस्या भी थी और वह थी तत्कालीन भारतीय साधना- 
पद्धतियों को रुढ़ि-मुक्त करना | हम बता चुके हैं कि कबीर के समय में (१) 
सगुण भक्ति के अन्तंगत वैष्णव, शैव तथा शाक्त सम्प्रदाय, (२) निगण भक्ति 
अन्तगत हिन्दू-संत, एकेश्वस्वादी मुसलमान तथा प्रेम-मार्गी सूफी (३) बौद्धों 
का सहजयानी सम्प्रदाय तथा (४) नाथ-पंथी सम्प्रदाय की धूम थी । इस्लाम- 
धर्म में दो दल थे--एक तो था कट्टर एकेश्वरवादी मुसलमानों का दूसरा 
था, सूफी-मतवालों का । कट्टर एकेश्वरवादी शिया और सुन्नी में विभाजित थे | 
सूफी-सम्प्रदाय के लोग कट्टर ए.क्रेश्वरवादी मुल्लाओं के साथ नहीं थे। उन्हें 
बल था सात्बिक वृत्ति के मुसलमानों का, परन्तु यह लोग भी कई सम्प्रदार्यों में 
विभक्त थे | कबीर के समय में इन सम्प्रदायों की संखया लगभग १४ तक पहुँच 
चुकी थी जिनमें चिश्ती सम्प्रदाय, सुहरावर्दी सम्प्रदाय, क्राद्री सम्प्रदाय और 
नकशवन्दी सम्प्रदाय प्रमुख थे । साधना के क्षेत्र में इन सभी सम्प्रदायों तथा 
मतों का अ्रपना-अपना महत्व था, परन्तु उनके रुढ़ि-अप्त हो जाने से उनका 
प्रवाह रुक-सा गया था और उनमें संकीर्णवा आरा गयी थी | इसलिए एक मत 
अथवा सम्प्रदाय के लोग दूसरे मतवालों को घुणा को दृष्टि से देखते थे । 
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मानव-कल्याण के लिए. यह स्थिति अ्रत्यन्त भयावह थी। इसलिए अन्य सम- 
स्थाश्रों की भाँति इन समस्या पर भी विचार करना परम श्रावश्यक था। 

उपयेक्त पंक्तियों में कबीर के समय की जिन श्रावश्यकताओं एवं सप्त- 
स्थाओ्रों की ओर संकेत किया गया है उन पर विचार और विचार के अनुसार 
सुधार करनेवालों के उस समय दो दल थे--एक दल तो था उन विचारकों का 
जो समस्त साधना-पद्धतियों को रूढ़ि-प्रस्त परंपराओं को स्वीकार करते हुए. युग 
के अनुकूल उनकी नवीन व्याख्या करना चाइते थे। वे प्राचोनता के पत्तुपाती 
तो थे, पर नवीनता के विशेधी नहीं थे । दूसरे प्रकार के विचारक क्रान्कारी थे | 
वे समस्त रूद्ियों को श्रस्वीकार करके भारतीय समाज की नये दृष्टि-कोण से 
व्यवस्था करना चाहते थे | यदि व्यास, शंकराचाय, रामानुज, तुलसीदास प्रथम 
वर्ण के सुधारक थे तो बुद्ध, अश्व घोष, नागाजन, गोरख और कबीर दवतीय वर्ग 
के | कमीर भ्रचीनताबादी श्रथवा रूढ़िवादी नहां थ्रे। वह प्रगतिशील थे | वह 
समाज तथा धर्म की प्राचीन मान्यताशों पर ही चोट करना चाहते थे । विजेता 
श्रौर विजित, द्विन्दू और मुसलमान, शिया और सुन्नी, कट्टर एकश्वरवादी और 
सूफी मतबादी, योगी और भक्त, वेष्णव शोर शैव, भोद्ध और जैन, ऊँच और 
नीच, धनी ओर निर्धन, छूत और श्रछूत, ब्रह्म ओर ईश्वर--तात्पय यह कि 
इस प्रकार के जितने मी भेद-विभेद थे बढ़ उन सबका अन्तकर एक ऐसे 
समाज की रचना करना चाहते थे जिसमे सब्र भाई-भाई की तरह रहें और 
धर्म के च्ेत्र में अपनी व्यक्तिगत साधना में विश्वास करे | कबीर का यही दृष्टि 
कोण उनके मद्दत्व का सूचक है | 

कबीर अपने समय को उपज थे। उन्होंने स्वयं अपना नेतृत्व और 
निर्माण किया था। वह द्रष्टा और युगअवर्तक थे। उन्होंने व्यक्ति की 
धार्मिक प्रवृत्तियों का अ्रपनी दृष्टि से संस्कार किया और अपनी पाखडरहित वाणी 
से तत्कालीन जनता के जीवन को श्रनुप्राणित किया । उनके पहले कई धार्मिक 
नेता हो चुरु थे, परन्तु उनमें अरप्रिय सत्य कहने का साहस नहीं था। कब्रीर ने 
इस अभाव की पूर्ति की । भक्त-कवियों की विनयशीलता और श्रात्म-मत्सना के 
बीच उन्होने स्पष्ट रूप से धार्मिक तथा सामाजिक जीवन की पत्तपात रहित 
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आलोचना की | उन्होंने जहाँ परम्परागत हिन्दू-धर्म के कर्म-काणड से निर्मीक 
खर में लोहा लिया, वहाँ भारत में जड़' पकड़नेवाली इस्लाम की नवीन 
सांप्रदायिक भावना की भी कु शब्दों में भर्स्ना की | इस प्रकार उन्होंने 
दोनों धर्मों की अधामिकता पर समान रूप से प्रहार किया । उपासना त्षेन्न में 
वह व्यक्तिगत साधना के पक्तपाती थे। वह चाहते ये साधक को स्वावलम्बी 
एवं आत्मविश्वासी बनाना । इसलिए समाज के संगठन में वह विशेष सफल नहीं 
हो सके । फिर भी उनके इस विचार ने शाश्रीय जटिलताओं को सुलक्का 
कर धर्म को इतना सरल और जीवन-परक बना दिया कि साधारण जनता 
भी उससे अनन्‍्तः्प्रेरणाएँ लेने में सफल हो सकी। इतना ही नहीं, जो 
लोग घर्म का शास्त्रीय ज्ञान 'न होने के कारण भौतिक ऐश्वर्य से 
ग्राकर्षित होकर धर्म-परिवर्तन के लिए तैयार हो जाते थे, उन्हें -कमीर 
की पत्चपातरहित वाणी से अपने घर्म पर आरूढ़ रहने का बल मिला। इस 
प्रकार मुसलमानी कुल में मुसलमानी संस्कृति के बीच पोषित होकर भी उन्होंने 
ऐसे सार्वजनीन सिद्धान्तों का प्रचार किया जिनसे हिन्दू-धर्म को भी अपने 
स्थान पर स्थिर रहने की ज्ञमता एवं दृढ्वता प्राप्त हुई। उन्होंने दोनों धर्मों 
के बीच समभाव की प्रतिष्ठा की। उनके विचार सब॒ के लिए. समान थे | 
उनके द्वदय में हिन्दू ओर मुसलमान दोनों के लिए समान रुप से स्थान प्राप्त 
था। उनका धर्म मानव के लिए था, उस मानव के लिए जिसके हृदय 
में ऊँच-नीच का भेद-माब न हो, धर्म का पाखएड न हो। हिन्दू-धर्म के 
जाति-बंधन के वह कटु आलोचक ये | उनकी दृष्टि में ब्राह्मण और शुद्ध 
धनवान और निर्धन--सब समान थे। अपनी इसी सम दृष्टि के कारण वह 
साधारण हिन्दू-जनता में रामानन्द की अपेक्षा अधिक लोकप्रिय हुए ॥ उपासना 
के ज्षेत्र में रामानन्द अधिक व्यावहारिक न थे, कबीर व्यावहारिक थे। इसलिए 
कबीर को रामानन्द की श्रपेत्षा अपने सिद्धान्तों के प्रचार .में अधिक सफलता 
मिली । 

तत्कालीन धार्मिक ज्षेत्र में कभ्ीर का महत्व उनके सम-भाव के सिद्धान्त के 
कारण ही था। उनका यह समभाव उनके मनन और चिन्तन का परिणाम 
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था | वह स्वतंत्र प्रबृत्ति के साधक थे | वह अ्रपनी आत्मा के सच्चे और निर्भोक 
अ्रनुचर थे श्रोर उसी का चित्र श्रपनो वाणी-द्वारा उतारा करते थे। उन्हें किसी 
की चिन्ता नहीं थी । वह अपनी आत्मा की ध्वनि पर मनन करते थे और उसी 
का प्रचार करते थे। उन्होंने समाज की मनोवृत्तियों के श्रनुसार अपने धार्मिक 
सिद्धान्तों का निर्माण न करके अपने स्वनिर्मित-सिद्धान्तों के अनुसार व्यक्ति का 
निर्माण किया | इसीलिए. वह अपने समय के सभी सुधारकों, संतों और धर्म- 
प्रब्तेकों से पृथक थे । वह क्रान्तिकारी श्रौर युग-प्रवर्तक थे। उनके सिद्धान्त 
उनके श्रपने सिद्धान्त थे, उनकी विचार-घारा उनकी अपनी विचार-घारा थो। 
उन्होंने जो कुछ कहा, दृदय की प्रेरण। से ही कहा | इसलिए, उनका सन्देश 
सत्पुरुष का सन्देश था। वह संत पहले ओर कवि बाद को थे। उनमें धार्मिक 
दृष्टिकोण प्रधान था, काव्यगत दृष्टिकोण गौण । उन्होंने साहित्य के लिए गीत 
नहीं गाये, चित्रकारी के उद्देश्य से चित्र नहीं खींचे | उन्होंने जनता के हृदय 
को परिष्कृत करने, उसे धार्मिक भावना से श्रनुप्राणित करने और उसे सत्य की 
ज्योति से जगमगाने फे लिए अपनी वाणी को मुखरित किया। वह भाषा के 
पारखी नहीं थे । छन्दों का उन्हें ज्ञान नहीं था। श्रलझ्ारों के वह पंडित नहीं' 
थे | वह किसी शासत्र के शाता नहीं थे। उन्हें जैसी भाषा मिली, जो छुन्द मिले 
उसी में उन्होंने अपने ृदय के सत्य को चित्रित किया। उनकी अनुभूति और 
शान का आधार था--जीवन की खुली पुस्तक | इसीलिए, उनके तो में उनका 
अपनापन था, श्रात्मविश्वास की अ्रदूभुत आभा थी । 


भाषा की दृष्टि से भी कबीर का महत्व कम नहीं है| अपने धार्मिक सिद्धान्तों 
को जनता तक उन्हीं की भाषा में पहुँचाने का श्रेय उन्हीं को प्राप्त है। उनके 
समय में भाषा बन रही थी। उसका रूप निखर रहा था। उसमें साहित्य नहीं 
के बराबर था। कभीर ने सबसे पहले उसे साहित्यिक रूप प्रदान किया । उन्होंने 
जीवन की जटिल समस्याश्रों को तत्कालीन जनता की भाषा में सुलमाकर 
श्रप्रत्यक्ष रूप से उसका महत्व बढ़ा दिया | फलतः भविष्य में वद्दी माषा परिष्कृत 
होकर साहित्य का माध्यम बन गई । 
कधीर पिचारक संत ये। 'मसि-कागद छूयों नहीं, कलम गही नहिं 
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हाथ” से यह भी ध्वनित होता है कि उन्होंने अपने विचारों को लिपि-बद् 
भी नहीं किया, केवल मौखिक रूप से ही लोगों को उपदेश 

कबीर की रचनाएँ देते रहे | पुस्तक-ज्ञान को भी उन्होंने अपने जीवन में महत्व 
नहीं दिया । पोथी पढ़ि-पढ़ि जग मुआझ्रा, पंडित भया न कोई", 

में जो व्यंग दै वह उन्हीं पंडितों के प्रति है जो केवल पुस्तक-ज्ञान के आधार 
पर अपने पांडित्य का प्रदर्शन करते थे | इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि 
उन्होंने अन्थ-रचना को भी महत्व नहीं दिया | ऐसा लगता है कि साधु-संतों के 
सत्संग के अवसरों पर आवश्यकतानुसार वह पद-रचना करते रहे होंगे और 
उसे उनके श्रद्धालु शिष्य लिपि-बद्ध कर लेते रहे होंगे। आज उनकी जो भी 
रवनाएँ हमें उपलब्ध हैं वे सब उनके शिष्यों-द्वारा ही लिखी गयी हैं। यही 
कारण है कि उनमें मनमाने परिवतेन मिलते हैं। भिन्न-भिन्न व्यक्तियों-द्वारा 
उनके लिपि-बद्ध होने के कारण उनमें भाषा और भाव की अनेक भूलें तो हैं 
ही, साथ ही उनमें ऐसे पद भी अधिक हैं जिन पर कबीर के व्यक्तित्व की छाप 
नहीं है। यही कारण है कि अबतक उनकी रचनाओं का शुद्ध पाठ हमारे सामने 

नहों आ पाया है । 

कबीर ने अनेक पदों की रचना को है। कभीर-पंथियों का तो यहाँ तक 

विश्वास है कि 'सदगुरु की वाणियों का कहीं अन्त नहीं है!। हम ऐसा नहीं 
समभते | हमारा विश्वास है कि कबीर की रचनाओ्रं को एक सीमा है, उनकी 
एक वास्तविक संख्या है। इस समय तक उनके नाम से जो ग्रन्थ मिलते है ऋर 
जिनमें उनकी रचनाएँ: संग्रहीत हैं उनमें 'बीजक”, आआरादि गन्थ”ः तथा “कबीर 
अन्थावली” का विशिष्ट स्थान है। “कबीर-बीजक? कबीर-पंथ के अनुयाथियों का 
धर्-प्रन्थ है | इसमें बहुत से ऐसे पद हैं जो न वो 'आदि-अन्य” में मिलते हैं 
और न 'कब्रीर-प्रन्थावली, में | भाषा एवं शैली की दृष्टि से भी यह उक्त दोनों 
अन्‍्थों से मेल नहीं खाता | इसमें तीन प्रकार के छन्‍्दों की प्रधानना दै (१) 
साखी, (२) सबद और (३) स्मैनी । 'साखी” का अर्थ है--साक्ष्य, सा्षात्यकार, 
ज्ञान, अनुभव, दोदों में सन्‍्तों की अनुभव-वाणी। कबीर ने अपने दोहों 
साखियों--में साम्प्रदायिक एकता पर बल दिया है, पाखसडपूर्ण घामिक कृत्यों 
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पर तीत्र व्यंग किया है और अपने सिद्धान्तों की विवेचना की है। इस प्रकार 
उनके अ्रषिकांश दोहे नीति श्रोर उपदेश से भरे हुए हैं । 'रमैनी” से तात्यथ है 
कुछ चौपाइयों के पश्चात्‌ एक दोहा । कभीर की रमैनी में दोहे के पूर्व चौपाइयों 
'की कोई निश्चित संख्या नहीं है । कहीं-कहीं चौपाइयों के पश्चात दोहे भी नहीं 
हैं। सबद* में गेय पद हैं | इनमें कभीर की अनुभूतियों का अ्रत्यन्त सुन्दर 
चित्रण मिलता है। इन छुन्दों के अतिरिक्त इसमें ककहरा, वसन्‍्त, चाँचरी, 
बेली, बिरहूली, हिंडोला आदि छुन्द भी मिलते हैं। आादि-प्रन्थ! पंजाबी में हैं। 
इसमें 'सबदों' का महत्व है। साथ ही इसमें कबीर की कुछ ऐसी रचनाएँ भी 
संगह्दीत हैं जो उनके व्यक्तिगत जीवन पर बहुत स्पष्ट प्रकाश डालती हैं | “कब्रीर- 
ग्रन्थावली” का संपादन डा० श्यामसुन्दर दास ने किया है। इसके प्रणयन में 
“री कन्नीर जी की वाणी” तथा आदि-पग्रन्थ” से विशेष सहायता ली गयी है। 
उपयु क्त तीन ग्रन्थों के श्रतिरिक्त कच्ीर की रचनाश्रों के श्रन्य छोटे- 
छोटे संग्रह भी मिलते हैं। इन संग्रहों का प्रकाशन एक विशिष्ट दृष्टि कोण से ही 
किया गया है | कभ्ीर की रचनाओं का जैसा प्रमाशिक संस्करण होना चाहिए, 
वैसा अ्रभी नहीं हो पाया है। प्रसन्नता कोबात है कि इस आ्रोर हिन्दी-प्रेमियों 
का ध्यान गया है ओर निकट भश्ष्य में हमारी यह कठिनाई हल होने की पूरी 
संभावना है । 
कबीर को कहाँ से क्या मिला, कितना मिला और उसे उन्होंने किस 
प्रकार श्रपनी अ्रनुभूति का विषय बनाकर किस उद्देश्य से ओर किस रूप में 
जनता के सामने पुस्तुत किया १--इन महत्वपण प्रश्नों 
कबीर के आध्यात्मिक पर हम यहाँ विचार नहीं करेंगे | हम केबल यह देखेंगे 
सिद्धान्त कि वह अपनी धर्म-साधना में सोलह आना भारतीय धर्म- 
साधना से प्रभावित थे श्रथवा नहीं ! इस दृष्टि से देखने 
पर हमें ज्ञात होता है कि यद्यपि उन्हें शरीर मुसलमान-दम्पतियों से प्राप्त हुश्रा 
था, तथापि उनका मन; उनका हृदय तथा उनका मस्तिष्क उन हिन्दू-मनीषियों, 
क्रषियों और चिन्तकों का था जो संसार के माया-मोह से विरक्त होकर 
अपनी व्यक्तिगत साधना में पारंगत थे । वह एकान्त साधक थे | उनके उपदेशों 
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को कौन अहरय करता है, कौन नहीं, इसकी उन्हें चिन्ता नहीं थी | वह बहुत. 
ऊँचे उठे हुए साधक थे | वह न तो किसो के गुरु थे, न किसी के शिष्य। स्वामी 
रामानन्द के उपदेशों से उन्हें जो प्रेरणा मिली थी उसे भी उन्होंने तबतक 
स्वीकार नहीं किया जबतक उन्होंने उसे अपनी बुद्धि की कसौटी पर मलीभांति 
कस नहीं लिया। वह जागरूक ओर बुद्धिवादी थे। किसी भी मत में 
उनका विश्वास नहीं था। वेद, पुराण, शासत्र, कुरान आदि धर्म-प्रंथों 
और उनके प्रणेताश्रों के प्रति आदर की दृष्टि से देखते हुए भी उन्होंने 
उनके विचारों को स्वीकार नहीं किया। वह किसी भी घर्म को असत्य 
ग्रथवां कपोल-कल्पित नहीं समझते थे | सब धर्म सत्य पर ही आधारित हैं-- 
ऐसा वह मानते थे, पर उस सत्य को उन्होंने यों ही स्वीकार नहीं किया। 
अंधविश्वास को वह अपनी साधना के लिए विष समभते थे। उनकी दृष्टि में 
अ्ज्ञानी और मूर्ख वह था जो त्रिना सोचे-समभे, बिना विचारे ही दूसरों की 
ग्रनुभूतियों को सत्य मान लेता था| ऐसे ही व्यक्तियों की उन्होंने आलोचना 
की | उन्हें किसी से दं ष नहीं था, पर जो लोग समाज और धर्म की पवित्रता 
को नष्ट करने में लगे हुए थे उन्हें फटकारने से भी वह नहीं चूके । उन्होंने 
उनके केवल पाखण्डपूर्ण कार्यो" पर गहरी चोट की, उन हिद्धान्तों पर नहीं 
जिन पर उनका मत आश्रित था | वह अपने लिए जिस विचार स्वातंत्र्य को 
उपयुक्त और अपेक्षित समझते थे उसके लिए उन्होंने कभी किसी को दोषी 
नहीं ठहराया । उन्होंने सब को छूट दो, सब को सोचने-समझने का अवसर 
दिया | इसीलिए. क्रिसी मत विशेष का प्रवर्तन भी उन्होंने नहीं किया। उनके 
सिद्धान्तों को समझने में जो कठिनाई होती है, उसका यह एक प्रमुख कारण 
है। एक दूसरी कठिनाई भी है और यह कि वह दाशंनिक नहीं थे | उन्होंने 
अपनी रचनाओं में कहीं भी दार्शनिक होने का दावा नहीं किया | उनकी 
विचार-घारा सीधी-सादी थी | श्रपनी बुद्धिवादिता में वह तक की अ्रपेक्षा अनुभूति 
को ही विशेष महत्त्व देते थे | साधना के प्रश्न को तर्क-द्वारा. हल करनेवालों को 
वह मोटी बुद्धिवाला कहते थे। 'कहत कबीर तरक जो साथै ताकी मति है 
मोर्टी--कहकर उन्होंने त/किंकों का उपहास भी किया था| वह धर्म, राजनीति 
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और समाज के क्षेत्र में समरसता लाने फे पक्षपाती थे | इसके लिए. अनुभूति ही 
श्रपेक्षित है, तक नहीं । तक॑-द्वारा हम शीघ्र किसी निश्चय पर नहीं पहुँचते । 
शास्त्रीय तक के श्रभाव में इसीलिए कृत्रीर को समझना कठिन हो जाता हैं। 

कबीर के सिद्धान्तों को समझने में और भी कई प्रकार की कठिनाइयाँ 
सामने आती हैं। उनकी रचनाश्रों म॑ हमें इतने विभिन्न मतों की चर्चा मिलती 
है और उनमें से कई की ओर वह इस प्रकार श्राकृष्ट जान पड़ते हैं कि 
उनके आधार पर हम उन्हें कभी वेदान्ती, कभी सूफी, कभी संगुणवादी, कभी 
निगु णवादी, कभी ज्ञानी, कभी भक्त और कभी योगी समझने लगते हैं। 
हमारी इस प्रकार की अ्रान्तपूर्ण धारणा का कारण यह है कि उनकी सिद्धान्त- 
सम्बन्धी समस्त बातें हमें विशेष स्थलों पर एकत्र नहीं मिलती | इसके अतिरिक्त 
उनके शअ्रनेक पद ऐसे हैँ जिनमें अनेक बातों का समावेश पाया जाता है। एक ही 
विचार-घारा को व्यक्त करनेवाले पदों में सामंजस्थ का श्रभाव है। ऐसा 
लगता है कि जत्र जो बात उनकी अनुभूति में आई तत्र उन्होंने उसे पद्यवद्ध कर 
दिया। उनको रचनाश्रों में काल-क्रम का श्रभाव भी एक ऐसी बाधा है जिसके 
कारण उनके आध्यात्मिक विकास को स्पष्ट रेखाएँ सामने नहीं श्रातीं और हम 
इधर-उधर टटोलते ही रह जाते हैं। उनकी रचनाश्रों का कोई प्रमाणित 
संस्करण भी उपलब्ध नहीं हैं। 

उपयुक्त कठिनाइयों के होते हुए भी जो श्रालोचक उनकी रचनाश्रों के 
विचार-सागर में गददराई तक उतरे हैं उन्होंने उनके सिद्धान्तों का परिचय प्राप्त 
किया है । सुविधा की दृष्टि से हम उनके सिद्धान्तों को दो भागों में विभाजित कर 
सकते हैं --(१) दाशंनिक सिद्धान्त श्रोर (२) सामाजिक सिद्धान्त । निम्न पंक्तियों 
में हम इन्हीं पर विचार करेंगे। 

(१) दाशंनिक सिद्धान्त--कत्रीर के दार्शनिक सिद्धान्त के अन्तर्गत 
तीन तत्वों की प्रधानता मिलती है--(१) परमतत्व, (२) जीवतत्व और (३) माया- 
तत्व | उनके परमतत्व पर ओऔपनिषदीय ब्रह्मवाद का प्रभाव अ्रवश्य है, पर 
उसकी व्याख्या उन्होंने अपनी श्रनुभूति के आधार पर की है। “करत विचार 
मन ही मन उपजी, ना कहीं गया न आ्राया! तथा “चेतत चेतत निकसिओ्रो नीरु |. 
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बो जलु निर्मल कथत कनीरु ॥>-में उन्होंने अपनी अ्रनुभूति-द्वारा ही उस 
परमतत्व को प्रास करने की ओर. संकेत किया है। दार्शनिक दृष्टि से उन्होंने 
अ्रपने परमतत्व को 'अ्रगम”, 'अग्रोचर', अलख”, निरंजन”, 'निराकारः, 
'निगंश” ही माना है। वह कहते हैं :-- 

बिन मुख खाइ, चरन बिन चाले, 


बिन जिह्ना गुण गावे । 

>< >< >< 

जस कथिये तस्र होत नहिं, जस है तेसा सोइ । 
>८ >८ ् 


अलख निरंजन लखे न कोई ! 
निरमै निराकार है सोई ॥ 
२८ >< ८ 
सुनि; असथूल, रूप नहिं रखा। 
द्विष्टि अद्विष्टि छ्िप्यो नहिं पेखा ॥ 
>< »< ्र 
एक कहूँ तो दे नहीं, दोय कहूँ तो गारि । 
है जेसा वेसा रहे, कहे कबीर विचारि ॥ 
>< >< ८ 
पूजा करू न नमाज गुजारू । 
एक मिराकार हृदय नमस्कार ॥ 
>< >८ >< 
यो है जैसा वो ही जाने । 
ओ ही श्राहि, आदि नहिं आने ॥ 
>< ८ ५८ 
अविगत, अकल अनूप देख्या, कहतां कल्या न जाई । 
सैन करे सन ही मन रहसे, गूंगे जञानि मिठाई ॥ 
>< 
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अवगति की गति क्‍या कहूँ, जाकर गांव न्‌ नांच । 
गुन बिहून का पेखिये काकर धरिए नांच ॥ 
उपयुक्त उद्धरणों से स्पष्ट है कि कबीर ने अ्रपने परमतत्व के निगण 
रूप को ही अपना उपास्य माना है। दिन्‍्दू , मुस्लिम, बौद्ध, जैन, वेदांती और 
नाथपंथी मतों के अनुरूप हरि, गोविन्द, केशव, माधव, रहीम, करीम, गोरख 
श्रादिं उसके अनेक नाम भी उन्होंने गिनाए हैं, पर उनमें से उन्हें उसके 
किसी नाम से संतोष नहीं होता । ऐसी दशा में अपने सम्तोष के लिए. उन्होंने 
उसके साकार एवं सगुण रूप की भो कल्पना की है और फिर उसे सृष्टिकर्ता 
के रूप में चित्रित किया है। वह कहते हैं :-..- 
आपन करता भये कल्लाज्ञा | बहुविधि सृष्टि रची दर दात्मा। 
विधना कुंभ किये व थ्रानां | प्रतिबिंब तामाहिं समाना ॥ 
रु ९ >< 
जिनि यद्ट चित्र बनाइया, सो साचा सुतधार । 
कहे कबीर ते जम भले जो चित्रवत लेदि विचार । 
और इसके साथ ही 'भांनड़, घडण संवारण सोई? कहकर उसे नष्ट करमे 
वाला, बनानेवाला और सुधारनेवाला भी बताते हैं | इस सगुण रूप के साथ हर 
उन्होंने उसके विराट रूप की भी कल्पना की है। इतना ही नहीं, उन्होंने 
उसे कहीं माता, कहीं पिता, कहीं पति और कहीं स्वामी के रूप में भी स्मरण 
किया है ;-- 
कोटि सूर जाके प्रगास, कोटि महादेव अरु कविलास । 
दुर्गा कोटि जाके मर्षन करे, अह्मा कोटि वेद उच्चरे ॥ 
आदि कह कर उसके व्यापक रूप में, ब्रह्मा, विष्णु, महेश, कुबेर, इन्द्र, दुर्गा, 
धर्मराज, नदी, प्षत, कला, विद्या--सब को एक साथ तिरोहित कर दिया है । 
विष्णु के पौराणिक रुपों की भी उन्होंने कल्पना की है और नरतिंह तथा 
अष्णावतार का भी उल्लेख किया है | इस प्रकार हम देखते हैं कि उन्होंने अपनी 
रचनाओं में अपने परमतत्व का निरूपण विभिन्न ढंगों से किया है। इनसे 
हमें उनके सत्य-निरूपण-संबधी प्रारंभिक प्रयोगों का ही श्राभास मिलता है। ऐसा 
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लगता है कि आरंभ में परमतत्व संबंधी जो बिचार उनकी अ्रनुभूति में आये होगें 
उनको उन्होंने अपने पदों में निःसंकोच व्यक्त कर दिया होगा, परन्तु कार्लावर में 
ज्ञब उन्हें उसका रहस्य खुला होगा तब उन्होंने अपने पूर्व विचारों को 'घोखा! कह 
कर निम्न पदों की रचना की होगी :-- ढ 
संतौ, धोखा कासूं कहिए । 
गुण में निरगुण, निरगुण में गुण है, बाठ छांड क्‍यों बहिये ! 
गजरा अमर कये सब कोई, अलख न कथरणों जाई । 
ताति स्वरूप, वरण नहिं जाके, घटि-घटि रहा समाईं । 
प्यंड ब्रह्म ड के सब कोई, वाके श्रादि अरु अन्त न होई ! 
प्यंड ब्रह्म/ड छाड़ि जे कथिये, कद्दै कबोर हरि सोई । 
ओर ८ ५८ 
लोगा भरभिन भूलहू भोई । 
खालिकु खलक खलक मर्हिं खालिकु पूरि रहो सब ठाई ॥ 
माटी एक अनेक भांति कर साजी साजन हारे। 
न कछु पेचच माटी के भाणे, न कु पाच कँभारे ॥ 
सब महि सच्चा एका से, तिसका किया सब कुध हाई । 
इन पदों से स्पष्ट है कि कबीर उस परमतल् का अस्तित्व मात्र स्वीकार 
करते हैं, उसे किसी न!म से अभिद्वित करना नहीं चाहते। यही है उनके परमतत्व 
की व्याख्या जिसके अ्रनुसार वह निगुण और सगुण--दोनों से परे है। वह न 
ग्रजर-अमर है, न अलख-निरंणन हैं; न ब्रह्मांड ओर पिंड में है। वह है और 
घट-घट व्यापी होते हुए भी आदि-अन्त द्वीन है। वह कर्ता भी है, कृति भी । 
भ्रपने कृति में वह स्वयं ओतप्रोत है। कबीर कहते हैं :-- 
बाजीगर डंक इजाई । सब खलक तमासे आई ॥ 
वाजीगर स्वांगु सकेला । अपने रंग रबे अकेला ॥ 
>८ ४८ >< 
जिनि नथधर नटसारी साजी । जो खेले सो दीसे बाजी ॥ 
ऐसा है कब्वीर का परमतत्व जो श्रनिर्वंचनीय है। शब्दों द्वारा उसका 
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वणन नहीं हो सकता । वह श्रगम श्रौर अशेय है। अपने को वह स्वयं आप ही 
जानता है और दूसरा उसे केवल 'हे! ही कह सकता है। अपनी-अपनी पहुँच 
और अनुभूति के अनुसार ही साधक को उसका किंचित परिचय प्राप्त होता है| 
वह परम सत्य है और उसी का प्रसार सारे विश्व में है। 

कबीर के दाशनिक सिद्धततों में दूसरा प्रमुख तत्व है जीव-तत्व । उन्होंने 
परमात्मा और जीवात्मा में कोई भेद नहीं माना हैं। 'खालिकु खलक खलक महिं 
खालिकु परि रघद्यो सब ठाई?--कहकर वह इरि में पिंड और पिंड में ही हरि के 
ग्रस्तित्व का समर्थन करते हैं। वद यह भी कहते हैं कि इस शरीर के भीतर 
समभी जानेवाली श्रात्मा न तो मनुष्य है, न देव है, न योगी है, न यती है, न 
अ्रवधूत है, न माता है, न पुत्र है, न णही है, न उदासी है, न राजा है, न रंक 
है, न ब्राह्मण है, न बढ़ई है, न तपस्वी है, और न शेख ही है। 'कहै कबीर इहि 
राम को अंसु । जस कागद पर मिटे न मंछः--से यह स्पष्ट है कि उन्होंने उसे 
राम का, उस परमतत्व का अंश मात्र माना है जिस का नाश उसी प्रकार नहीं 
होता जिस प्रकार कागज के ऊपर से स्याही का चिह्न नहीं मिटता | उनका यह 
अंशाशि-भाव उनकी उन यक्तियों से भी स्पष्ट होता है जिनमें उन्होंने क्षेनों के 
संबंध को विन्दु श्रौर समुद्र के दृषटान्त से व्यक्त किया है। इस प्रकार उनकी दृष्टि 
में जीव-तत्व मुलतः और तत्वतः वही हैं जो परम तत्व है । जीव-तत्व और परम- 
तत्व में विभिन्नता का अनुभव करनेवालों को उन्होंने फटकारा है और कहा है :-- 

दोह कहे तिनही को दोजख, जिन नहिन पहिचाना | 


८ >< »८ 
कहे कबीर तुरक दुई साथे;. तिनकी मति है मोटी । 

कभीर ने शरीरस्थ श्रात्मा के दो रूप माने हैं जिन्हें हम ज्ञाता या जैय 
अथवा दृश या दृष्य के नाम से अभमिहित कर सकते हैं। उनकी दृष्टि में आत्मा 
प्राप्ता भी है और प्रातव्य भी | आप छिपाने आप ञ्राप'--से उनका यही ताले 
है | डा० गोविन्द त्रिगुणायत ने अपनी रचना “कबीर को विचार-धारा? में 
कबीर को 'सुरति? को प्राप्ता आत्मा और निरतिको प्रातव्य आत्मा का शुद्ध मुक्त- 
स्वरूप माना है। जब मुरति अर्थात्‌ प्राप्ता आत्मा का निरति अर्थात्‌ प्रापतव्य आत्मा 
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से तादात्म्यत्‌ दी जाता है तब कल्याण और आनन्द की प्राप्ति होती है। कबीर 
ने कहा भी हैं 7 
सुरति समानी निरति में, निरति रही निरधार | 
सुरति निरति परचा भया, तब खूले स्यस्भू दुवार ! 
यहाँ वह प्रश्न उठना स्वाभाविक है कि एक अद्धेत तत्व भिन्न रुपों में कैसे 
और क्यों दिखाई पड़ता है ! इस प्रश्न को सुलभाने के लिए, उन्होंने प्रतिविम्ब- 
वाद की शरण ली है। ज्यों जल में प्रतिबिंष त्यों सकल रामद्दि जानी जी, में 
उन्हेंने स्पष्ट कहा है कि जिस प्रकार जल में बिम्ब के विवध प्रतिविंब दिखाई 
पड़ते हैं उसी प्रकार इस संसार में जीवात्मा के विविध रूप मिलते हैं | संक्षेप में 
यही हैं कबीर के जीवात्मा-संत्ंधी विचार जिनके आधार पर द्वम यह कह सकते हैं 
कि वह अद्धेतवादी थे । 
ग्रन्न कभीर के साया-तत्व को पराक्षए | हम अ्रभी बता चुके हूँ कि 
क्ब्रीर की दृष्टि में जीवात्मा और परमात्मा में कोई अन्तर नहीं है, परन्तु 
साधारण लोगों की दृष्टि में ऐसा प्रतीत नहीं होता | इसका मूल कारण है माया | 
प्रसार में जन्म लेना माया में फँसना है और माया ही उस परमतत्व से विलगाव 
का कारण है। वह कदते हैं:--- 
जल में कुम्भ, कुम्भ में जल है, बाहर भीतर पानी ! 
फूटा कुम्म, जल जलहि समाना, यह तथ्य कथ्यो ग्यानी ॥ 2] 
इससे स्पष्ट है कि जीवात्मा श्रौर परमात्मा में श्रन्तर डालनेवाली है 
केवल माया । इस माया को कबीर ने 'एक परम सुन्दरी? तथा “विश्व मोहिनी? 
के रूप में चित्रित किया है!” इसका स्वभाव है ठगना श्रौर फँसाना। “माया 
महा ठगिन हम जानी? साथ ही “कब्रीर माया मोहनी जैसी मीठी खाँड़” आदि से 
उनकी इसी भावना का आभास मिलता है। माया को उन्होंने नारी के रूप में 
ही नहीं; बेलि के रूप में भी चित्रित किया है और उसे अनिर्वचनीय माना है। 
वह कहते हैं :--- 
जो काटी तो डह डही, सींची तो कुम्हल्लाय । 
इस गुणवन्ती बेल का कुछ गुण कहा न जाय ॥ 
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ऐसी माया को कबीर ने त्रिगुणात्मक माना है और कहा है कि उस 

परमतत्व ने उसे उत्पन्न करके उसमें अ्रपने आप को छिपा लिया है। निम्न पदों 
से हमें उनकी इसी प्रकार की विचार-घारा का श्रामास मिलता है :--- 

रजगुण, तमगुण, सतगुण कट्दिये यह सब तेरी माया ॥ 

ओर >८ ्र 
सत, रज, तम, थें कीन्हीं माया । 
अपन माफ आप छिपाया ॥ 
कत्रीर का यह भी विश्वास है कि साया अपनी अिगुणात्मक प्रकृति के 

कारण परिवर्तनशील है। इसलिए. संसार की सभी बस्तुएँ: माया-रूपिणी एवं 
परिवर्तनशीला हैं । “कनत्नीर माया डोलनी, पवन बह हिवधार? में कबीर ने माया 
की गतिशीलता की पवन के प्रवाह से उपमा दी है। “उपजै विनसे जेती सर्व 
मायाः--से भी उसकी परिवर्तनशोलता का ही आभास मिलता है और यह भी 
ज्ञात होता है कि उसका जन्म और नाश दोनों होता है | उसी के कारण जीव 
आवागमन के इन्द्रजाल में पँसता है और यही दुःख का कारण है। अतः माया 
स्वभावतः दुः्ख-रूपिणी है | वह व्यभिचारिणी और बन्धन-रूपा भी है। 'मोर- 
तोर” की वही जननी है। काम, क्रोध, मोह, मद एवं मत्सर उसके पुत्र हैं जो 
लोगों को सदा विविध प्रकार का नाच नचाया करते हैं। वह इतनी आ्राकर्षणमयी 
है कि उसे छोड़ने का प्रयत्न करने पर भी वह नहीं छूटती । संसार में आदर, मान, 
जप-तप, ब्रत, उपवास, तीर्थ-यात्रा, रोज्ञा, नमाज़जो कुछ है वह सब माया-प्रसूत 
ही है । वह जल, थल और आकाश सरब्त्र परिव्याप्त है। संसार का कोना-कोना 
उससे अभिभूत हैं। उसका निवास-स्‍्थान है मन। 'इक डायन मेरे मन बसे, 
नित उठ मेरे जिय को डसे” कहकर कबोर ने माया के प्रभाव को स्पष्ट कर दिया 
है। माया मुई, न मन मुआ, मरि मारे गया सरीरः द्वारा उन्होंने यह भी कह 
दिया है कि मन की भाँति ही माया भी अविनश्वर है और मन के सारे विकार 
उसी के संगी-साथी हैं | ऐसी है वह माया और ऐसा है उसका आकर्षक रूप । 
उसका आकर्षक रूप ही भगत्नान की भक्ति में बाधक है। वह भक्ति नहीं करने 
देती । कबीर कहते हैं :-- 
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ऐसा था कबीर का व्यक्तित्व जिसके निर्माण में उनका अपना ही हाथ 
था| वह कभी मिमके नहीं, कभी कुके नहीं, कभी अटके नहीं, कभी भटके 
नहीं | वह अपनी साधना, अपने विश्वासों ओर अपनी अनुभूतियों में बराबर 
ञ्रागे बढ़ते रहे और एक दिन वह आया जब वह अपने मार्ग की अनेक कठि- 
नाइयों को दूर कर बंधन-मुक्त हो गये । श्राचाय ६ज़ारी प्रसाद द्विवेदी ने उनके 
व्यक्तित्व के सम्बन्ध में सत्य ही लिखा है कि हज़ार वर्ष के इतिहास में कबीर 
जैता व्यक्तित्व लेकर कोई लेखक नहीं उत्न्न हुआ ।! 
कत्रीर संधि-काल के विचारक ओर समीक्षुक थे। उनका समय दो 
परस्पर विरोधी सम्यताओं एवं संस्क्ृतियों के संघर्ष का युग था | विजेता के रूप 
में आए हुए मुसलमान विजित हिन्दुओं के साथ जीवन के 
कबीर का महत्व किसी भी क्षेत्र में समझौता करने के लिए तैयार नहों थे । 
हिन्दू अपना सब कुछ देकर भी अपनी सम्यता श्रीर संस्कृत 
की रक्षा करने पर डटे हुए ये। ऐसी दशा में संघर्ष होना स्वभाविक ही था। 
इस संघर्ष का प्रभाव तत्कालीन जीवन के प्रत्येक क्षेत्र--राजनीतिक, सामाजिक, 
श्रार्थिक, साहित्यिक तथा धार्मिक--पर पड़ रह था और उनके दुखद परिणाम 
थष्ट होते जा रहे ये | साथ ही यह भी स्पष्ट होता जारद्दा था कि यदि विजेताश्रों 
को विजितों के साथ इसी देश में जमकर रहना है तो उन्हें यहाँ के जीवन- 
सिद्धान्तों के साथ किसी-न-किसी रूप में समझोता करना ही होगा | सममोते की 
यह भावना उच्च स्तर के लोगों की अ्रपेज्ञा निम्न अथवा अशिक्षित स्तर के 
लोगों में विशेष रूप से पनप रही थी। वे शान्तिपूर्वक रहकर अपने-अपने 
धार्मिक सिद्धान्तों के श्रनुसार जीवन व्यतीत करना चाहते थे। यह थी उस 
समय की प्रथम श्रत्यन्त महन्चपूर्ण समस्या ! 
उपर्यक्त समस्या से ही संबंधित तत्कालीन भारतीय समाज को एक दूसरी 
समस्या भी थी। इस समस्या का सम्बन्ध ग्रधानतः हिन्दुओं की सामाजिक 
व्यवस्था से ओर गौणतः विदेशी जातियों से था । हिन्दू-सामाजिक व्यवस्था के 
जो दो स्तंभ--वर्ण-व्यवस्था और आश्रम-धर्म--माने जाते हैं उनका आदि रूप 
निस्सन्‍्देह आकर्षक, गतिशील श्रौर कल्याणकारी था, परन्तु समय के प्रभाव से 
२ 
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उनमें भी ऐसे दोष आ गए थे जिनके कारण हिन्दू समाज की एकता ही खतरे 
में पड़ गयी थी। वशु-व्यवस्था उँच-नीच, छूत-अरछूत, ब्राह्मण-श्रत्राह्मण की 
अकल्योणकारी भावनाश्रों से पूरित थी । इसी प्रकार आश्रम-घर्म भी निजीव हो 
रहा था। महात्मा गौतम बुद्ध ने इन दोनों स्तंभों के रूढ़ि-प्रस्त रूपों को गति 
देने की चेष्टा की थी, परन्तु उन्हें सफलता नहीं मिली। क्‍यों ! इसलिए कि 
वरणु-व्यवस्था और आश्रम धर्म की जड़े! इतनी हृढ़ और समाज की मानसिक्ष 
भाव-भूमि में इतनी गद्दरी घंसी हुई हूँ कि उनका उन्मूलन किसी एक के बल- 
बूतें का काम नहीं है। गौतम बुद्ध चले थे वर्णु-व्यवस्था का अन्त करने, 
परन्तु वह उसका अन्त करने के स्थान पर एक नई जाति को ही जन्म दे 
गये | यह उनके धर्म के स्वरूप का ही दोष था । बुद्ध धर्म एक प्रकार से 
मभिक्षुओं का धर्म था । भिक्षुश्रों ने लोक-जीवन में रहकर जाति-मेद को 
व्यर्थता का लौकिक उदाहरण नहीं प्रस्तुत किया । बौद्ध-अ्मण भी जाति-बस्धन 
से मुक्त होकर उसकी व्यथंता पर आ्रघात न कर सके। इस प्रकार के जाति- 
बन्धन-विरोधो आन्दोलन श्रागे भी हुए, परन्तु उनके सबन्नके साथ भी यही 
विडम्बना थी । ऐसी विडम्बना के फलस्वरूप जाति-बन्धन शिथिल होने के स्थान 
पर और भी रुढ़ि-अ्रस्त होते जा रहे थे । कबीर के समय में तो उनके रूद्ठिप्र् 
होने के श्रौर भी कारण प्रस्तुत हो गए. थे | शक, हूण, ग्रीक, कुशन, सिथियन 
आदि जो भी विदेशी बबर जातियाँ भारत में आयी थीं, उनकी सांस्कृतिक 
स्थिति नगश्य थी। इसलिए कालान्तर में वे भारतीय जन-समूह का अंग बन 
गयीं । इस्लामी सभ्यता उच्च कोटि की सभ्यता थी । श्रार्य-संस्कृति के लिए. उसको 
पचाना सरल काम नहीं था| उसमें दो विशेषताएँ थीं--एक तो जातीय भ्रातृ- 
भाव और दूसरी सामूहिक साधना। उसकी इन्हीं दोनों विशेषताश्रों को ओर 
वबणुं-व्यवस्था से पीड़ित और आश्रम-धर्म से ऊबे हुए! लोगों का ध्यान श्राक्ृष्ट 
हुआ और उन्होंने उसे स्वीकार कर लिया | ऐसी दशा में वर्णाश्रम-धर्म के बंधन 
शिथिल न होकर ओ्रौर भी जकड़ गए | इस्लाम की भी कुछ ऐसी ही दशा हुई | 
उसने जिस बच्नंता से संसार के श्रन्य देशों में सफलता प्राप्त की थी वह भारतीय 
अहिंसात्मक प्रवृत्ति के सामने कुठित हो गयी। अपने ध।मिक सिद्धान्तों के 
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प्रचार में उसे अपनी बर्घरता पर द्वी विश्वास था। भारतीय वातावरण में 
उसका वह विश्वास जाता रहा और वह भी धीरे-धीरे रूढ़ि-पस्त हो गया-- 
इतना रूढ़िअसत हो गया कि उसमें भी दो दल हो गए.। इनमें से एक दल था 
उन मुसलमानों का जिनमें विशुद्ध त॒कीं अथवा अरबी रक्त था और दूसरा दल 
था उन नए मुसलमानों का जिन्होंने वर्णाश्रम-धर्म की जठिलता से ऊत्रकर 
इस्लाम-घर्म स्वीकार कर लिया था। भारत की तत्कालीन इस्लामी राजनीति में 
इन दोनों दलों ने पूरा भाग लिया था और सच पूछिए तो यही भारत की 
इस्लामी सल्तन्तों के विनाश का कारण हुआ । इस प्रकार हिन्दू और मुसलमान 
दोनों अपनी-अपनी सामाजिक व्यवस्थाश्रों से अस्त एवं पीड़ित थे | अतएव 
आवश्यकता थी ऐसी सामाजिक व्यवस्था की जो एक ओर तो दोनों को रुढ़ियों 
से मुक्त कर दे ओर दूसरी श्रोर उनमें भ्रातृ-भाव का संचार करे । 


एक तीसरी समस्या भी थी और वह थी तत्काज्लीन भारतीय साधना“ 
पद्धतियों को रुढ़ि-मुक्त करना | हम बता चुके हैं कि कबीर के सम्रय में (१) 
सगुण भक्ति के अन्तंगत वैष्णव, शैव तथा शाक्त सम्प्रदाय, (२) निगण भक्ति 
के अन्तगत हिन्दू-संत, एकेश्वरवादी मुसलमान तथा प्रेम-मार्गी सूफी (३) बौद्धों 
का सहजयानी सम्प्रदाय तथा (४) नाथ-पंथी सम्प्रदाय को धूम थी। इस्लाम- 
भ्रम में दो दल थे---शएक तो था कट्टर एकेश्वरवादी मुसलमानों का दुसरा 
था,सूफी-मतवालों का । कट्टर एकेश्वरवादी शिया और सुन्नी में विभाजित थे | 
सूफी-सम्प्रदाय के लोग कट्टर एक्रेश्वर्वादी मुल्लाओं के साथ नहीं थे। उन 
बल था साल्विक वृत्ति के मुसलमानों का, परन्तु यह लोग भी कई सम्प्रदायों में 
विभक्त थे | कन्नीर के समय में इन सम्प्रदायों की संख्या लगभग १४ तक पहुँच 
चुकी थी जिनमें चिश्ती सम्प्रदाय, सुहरावदीं सम्प्रदाय, क्ादरी सम्पदाय और 
नकशबन्दी सम्प्रदाय प्रमुख ये। साधना के क्षेत्र में इन सभी सम्प्रदायों तथा 
मतों का अपना-अपना मद्ित्व था, परन्तु उनके रुढ़िन्ग्रस्त हो जाने से उनका 
प्रवाह झुक-सा गया था और उनमें संकी्णंता झा गयी थी । इसलिए एक मत 
अथवा सम्प्रदाय के लोग दूसरे मतवालों को घृणा की दृष्टि से देखते थे | 
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मानव-कल्याण के लिए. यह स्थिति श्रत्यन्त भयावद थी | इसलिए अन्य सप- 
स्याश्नों की भाँति इन समस्या पर भी विचार करना परम श्रावश्यक था | 

उपयंक्त पंक्तियों में कबीर के समय की जिन आवश्यकताओं एवं सम 
स्थाओं की और संकेत किया गया है उन पर विचार ओर विचार के अनुसार 
सुधार करनेवालों के उस समय दो दल थे--एक दल तो था उन विचारकों का 
जो समस्त साधना-पद्धतियों को रूढ़ि-पस्त परंपराओं को स्वीकार करते हुए युग 
के अनुकूल उनकी नवीन व्याख्या करना चाहते थे | वे प्राचौनता के पत्तपाती 
तो थे, पर नवीनता के विशेधी नहीं थे । दूसरे प्रकार के विचारक क्रान्कारी थे | 
वे समस्त रुढ़ियों फो श्रस्वीकार करके भारतीय समाज को नये दृष्टि-कोण से 
व्यवस्था करना चाहते थे । यदि व्यास, शंकराचार्य, रामानुज, तुलसीदास प्रथम 
वर्ण के सुधारक थे तो बुद्ध, अश्व घोष, नागाजन, गोरख और कवर द्वतीय वर्ग 
के | कभीर प्रचीनतावादों अ्रथवा रूढ़िवादी नहाँथे। बह प्रगतिशील थे | वह 
समाज तथा धम की प्राचीन मान्यताश्रों पर ही चोट करना चाहते थे। विजेता 
श्रौर विजित, दिन्दू और मुसलमान, शिया ओर सुन्नी, कट्टर एकश्वरवादी श्रौर 
सूफी मतवादी, योगी और भक्त, वैष्णव और शैब, नोद और जैन, ऊँच और 
नीच, धनी ओर निर्घन, छूत और श्रछुत, ब्रह्म ओर ईश्वर--तात्प यह फि 
इस प्रकार के जितने भी भेद-विभेद थे बदू उन सब्रका अ्रन्तकर एक ऐसे 
समाज की रचना करना चाहते थे जिसम॑ सच भाई-भाई की तरह रहें और 
धम के ज्षेत्र म॑ अपनी व्यक्तिगत साधना में विश्वास करे । कभीर का यही दृष्टि 
कोण उनके महत्त्व का सूचक है। 

बूधीर अपने समय को उपज थे। उन्होंने स्वयं अपना नेतृत्व और 
निर्माण किया था। वह द्रष्ण और युगश्रवर्तक थे। उन्होंने व्यक्ति की 
धार्मिक प्रव्ृत्तियों का अपनी दृष्टि से संस्कार किया और श्रपनी पाखंडरहित वाणी 
से तत्कालीन जनता के जीवन को अनुप्राशित किया । उनके पहले कई धार्मिक 
नेता हो चु* थे, परन्तु उनमें श्आप्रय सत्य कहने का साहस नहीं था। कभीर ने 
इस अभाव की पूर्ति की | भक्त-कविपों की वनयशीलता और शआात्म-भर्त्सना के 
बीच उन्होंने स्पष्ट रूप से धार्मिक तथा सामाजिक जीवन की पतक्षुपात रहित 
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आ्रालीचना की | उन्होंने जहाँ परम्परागत हिन्दू-धम के कर्म-काण्ड से निर्भीक 
खर में लोहा लिया, वहाँ भारत में जड़ पकइनेवाली इस्लाम की नवीन 
सांप्रदायिक भावना की भी कद शब्दों में भरत्सना की। इस प्रकार उन्होंने. 
दोनों धर्मों की अधाभिकता पर समान रूप से प्रहार किया। उपासना ज्षेत्र में 
वह व्यक्तिगत साधना के पक्षपाती थये। वह चाहते थे साधक को स्वावलम्बी 
एवं आत्मविश्वासी बनाना | इसलिए समाज के संगठन में यह विशेष सफल नहीं 
हो सके । फिर भी उनके इस विचार ने शास्त्रीय जटिलताओं को सुलकका 
कर धमं को इतना सरल ओर जीवन-परक बना दिया कि साधारण जनता 
भी उससे अन्तःप्रेरणाएँ लेने में सफल हो सकी। इतना ही नहीं, जो 
लोग धर्म का शासत्रीय ज्ञान 'न होने के कारण भौतिक ऐश्व्य से 
आकर्षित होकर घर्म-परिवर्तन के लिए, तैयार हो जाते थे, उन्हें कबीर 
की पद्चपातरहदित वाणी से अपने धर्म पर श्रारूढ रहने का मल मिला । इस 
प्रकार मुसलमानी कुल में मुसलमानी संश्कृति के बीच पोषित होकर भी उन्होंने 
ऐसे सार्वजनीन सिद्धान्तों का प्रचार किया जिनसे हिन्दू-धर्म को भी श्रपने 
स्थान पर स्थिर रहने की क्षमता एवं हृढ़ता प्राप्त हुईं। उन्होंने दोनों धर्मो 
के बीच समभाव की प्रतिष्ठा की। उनके विचार सबके लिए. समान थे | 
उनके हृदय में हिन्दू ओर मुसलमान दोनों के लिए समान रूप से स्थान प्रात, 
था। उनका घर्म मानव फे लिए था, उस मानव के लिए जिसके हृदय 
में ऊँच-नीच का भेद-भाव न हो, घर्म का पाखणए्ड न हो। हिन्दू-धर्म के. 
जाति-बंधन के वह कठु श्रालोचक थे । उनकी दृष्टि में ब्राक्षण श्रौर शूद्ध 
धनवान और निर्धन--सब समान थे। अपनी इसी सम दृष्टि के फारण वह 
साधारण हिन्दू-जनता में रामानन्द की अ्रपेज्ञा अधिक लोकप्रिय हुए । उपासना 
के क्षेत्र में रामानन्द श्रधिक व्यावहारिक न थे, कबीर व्यावहारिक थे | इसलिए, 
कबीर को रामानन्द की श्रपेत्षा अपने सिद्धान्तों के प्रचार में अधिक सफलता 
मिली । क्‍ 
तत्कालीन धार्मिक क्षेत्र म॑ं कबीर का महत्व उनके सम-भाव के सिद्धान्त के 
कारण द्वी था। उनका यह समभाव उनके मनन और चिन्तन का परिणाम 
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था | वह स्वतंत्र प्रशृत्ति के साधक थे | वह श्रपनी आत्या के सच्चे और निर्भीक 
श्रनुचर थे श्रौर उसी का चित्र श्रपनी वाणी-द्वारा उतारा करते थे। उन्हें किसी 
की चिन्ता नहीं थी | धह अपनी आत्मा की ध्वनि पर मनन करते थे और उसी 
का प्रचार करते थे। उन्होंने समाज की मनोजृत्तियों के श्रनुसार अ्रपने धार्मिक 
सिद्धान्तों का निमांण न करके अ्रपने स्वनिर्मित-सिद्धान्तों के श्रनुसार व्यक्ति का 
निर्माण किया | इसीलिए. वह अपने समय के सभी सुधारकों, संतों और पर्म- 
प्रबतकों से पृथक ये । वह क्रान्तिकारी श्रौर युग-प्रवर्तंक थे। उनके सिद्धान्त 
उनके अपने सिद्धान्त थे, उनकी विचार-घारा उनकी श्रपनी विचार-घारा थो। 
उन्होंन जो कुछ कहा, द्वदय की प्रेरणा से ही कहा | इसलिए उनका सन्देश 
सत्पुरुष का सन्देश था। वह संत पहले श्रोर कवि बाद को थे। उनमें धामिक 
दृष्टिकोण प्रधान था, काब्यगत दृष्तिकोश गौण । उन्होंने साहित्य के लिए. गीत 
नहीं गाये, चित्रकारी के उद्देश्य से चित्र नहीं खींचे । उन्होंने जनता के हृदय 
को परिष्कृत करने, उसे घार्मिक भावना से श्रनुप्राणित करने और उसे सत्य की 
क्योति से जगमगाने के लिए अपनी वाणी को मुखरित किया। वह भाषा के 
पारखी नहीं थे । छुन्दों का उन्हें ज्ञान नहीं था। अ्रलड्जारों के वह पंडित नहीं. 
थे | वह किसी शास्त्र के शाता नहीं थे। उन्हें जैसी भाषा मिली, जो छन्द मिले 
उसी में उन्होंने श्रपने द्वदय के सत्य को चित्रित किया । उनकी अनुभूति श्रौर 
शान का आधार था--जीवन की खुली पुस्तक | इसीलिए. उनके तककों में उनका 
अपनापन था, श्रात्मविश्वास की श्रदृभुत आ्राभा थी | 


भाषा की दृष्टि से भी कबीर का महत्व कम नहीं है। अपने धार्मिक सिद्धान्तों 
को जनता तक उन्हीं की भाषा में पहुँचाने का श्रेय उन्हीं को प्राप्त है। उनके 
समय में भाषा बन रही थी। उसका रूप निखर रहा था। उसमें साहित्य नहीं 
के बराबर था | कभीर ने सबसे पहले उसे साहित्यिक रूप प्रदान किया | उन्होंने 
जीवन की जटिल समस्याओ्रों को तत्कालीन जनता की भाषा में सुलकाकर 
श्रप्रत्यक्ष रूप से उसका महत्व बढ़ा दिया । फलतः भविष्य में वही भाषा परिष्कृत | 
होकर साहित्य का माध्यम बन गई । 
कधीर विचारक संत थे। 'मसि-कागद छूयो नहीं, कलम गही नहीं 
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हाथ! से यह भी ध्वनित होता है कि उन्होंने अपने विचारों को लिपि-वद्ध 
भी नहीं किया, केवल मौखिक रूप से ही लोगों को उपदेश 
कबीर की रचनाएँ देते रहे | पुस्तक-शान को भी उन्होंने अपने जीवन में महत्व 
नहीं दिया | “पोथी पढ़ि-पढ़ि जग मुआझ्रा, पंडित भया न कोई*, 
में जो ब्यंग है वह उन्हीं पंडितों के प्रति है जो केवल पुस्तक-शान के आधार 
पर अपने पांडित्य का प्रदर्शन करते थे | इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि 
उन्होंने ग्रन्थ-रचना को भी महत्व नहीं दिया | ऐसा लगता है कि साधु-संतों के 
सत्संग के अवसरों पर आवश्यकतानुसार वह पद-रचना करते रहे द्ोंगे और 
उसे उनके श्रद्धालु शिष्य लिपि-बद्ध कर लेते रहे होंगे । श्राज उनकी जो भी 
रचनाएँ हमें उपलब्ध हैं वे सब उनके शिष्यों-द्वारा ही लिखी गयी हैं। यही 
कारण है कि उनमें मनमाने परिवर्तन मिलते हैं। भिन्न-मिन्न व्यक्तियोंद्वारा 
उनके लिपि-बद्ध होने के कारण उनमें भाषा ओर भाव की अनेक भूलें तो हैं 
ही, साथ दी उनमें ऐसे पद भी अधिक हैं जिन पर कबीर के व्यक्तित्व की छाप 
नहीं है। यही कारण है कि अ्रबतक उनकी रचनाओं का शुद्ध पाठ हमारे सामने 
नहीं आरा पाया है । क्‍ 
कबीर ने अनेक पदों की रचना की है। कपीर-पंथियों का तो यहाँ तक 
विश्वास है कि 'सद्गुरु की वाणियों का कहीं अनन्त नहीं है?। हम ऐसा नहीं 
समभते । हमारा विश्वास है कि कबीर की रचनाश्रों को एक सीमा है, उनकी 
एक वास्तविक संख्या है। इस समय तक उनके नाम से जो ग्रन्थ मिलते हैं और 
जिनमें उनकी रचनाएँ. संण्हीत हैं उनमें 'बीजकः, आदि ग्रन्थ/ तथा 'कब्ीर 
अन्यावली” का विशिष्ट स्थान है। 'कभीर-बीजक' कभीर-पंथ के अनुयाथियों का. 
धर्ी-ग्रन्थ है । इसमें बहुत से ऐसे पद हैँ जो न तो 'श्रादिःप्रन्थ! में मिलते हे 
और न 'कबीर-प्रन्थावली, में | भाषा एवं शैली की दृष्टि से भी यह उक्त दोनों 
ग्रन्थों से मेल नहीं खाता | इसमें तीन प्रकार के छन्दों की प्रधानना है (१) 
साखी, (२) सत्रद और (३) रमैनी । 'साखी! का अर्थ है--साझ्ष्य, साक्षात्यकार, 
ज्ञान, अनुभव, दोहों में सन्‍्तों की अनुभव-वाणी। कबीर ने अपने दोहों 
साखियों--में साम्प्रदायिक एकता पर बल दिया है, पाखरडपूर्ण धार्मिक कृत्यों 
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पर तीत्र व्यंग किया है. और अपने सिद्धान्तों की विवेचना की है। इस प्रकार 
उनके अ्रधिकांश दोह नीति श्रौर उपदेश से भरे हुए हैं । रमैनी? से तातपय है 
कुछ चौपाइयों के पश्चात्‌ एक दोहा | कबीर की रमैनी में दोहे के पूर्व चौपाइयों 
की कोई निश्चित संख्या नहीं है । कहीं-कहीं चौपाइयों के पश्चात दोहै भी नहीं 
हैं। सबद' में गेय पद हैं | इनमें कबीर की अनुभूतियों का श्रत्यन्त सुन्दर 
चित्रण मिलता है। इन छन्‍्दों के अतिरिक्त इसमें ककदरा, वसन्‍्त, चाँचरी, 
बेली, बिरहूली, दिंडोला श्रादि छुन्द भी मिलते हैं। आदि-प्रन्थ! पंजाओ में हैं। 
इसमें 'सबदों” का महत्व है। साथ ही इसमें ऋचीर की कुछ ऐसी रचनाएँ भी 
संगद्दीत हैं जो उनके व्यक्तिगत जीवन पर बहुत स्पष्ट प्रकाश डालती हैं। “कब्रीर- 
गन्थावली” का संपादन डा० श्यामसुन्दर दास ने किया है। इसके प्रणयन में 
“औ्री कबीर जी को वाणी” तथा आदि-ग्रन्थ” से विशेष सहायता ली गयी है। 
उपयुक्त तीन ग्रन्थों के अतिरिक्त कबीर की रचनाश्रों के अ्रन्य छोटे- 
छोटे संग्रह भी मिलते हैं । इन संग्रहों का प्रकाशन एक विशिष्ट दृष्टि कोण से ही 
किया गया है। कब्रीर की रचनाश्रों का जैसा प्रमाणिक संस्करण होना चाहिए, 
वैसा श्रमी नहीं हो पाया है। प्रसन्नता कौबात हे कि इस ओर हिन्दी-प्रेमियों 
का ध्यान गया है और निकट भण्ष्यि में हमारी यह कठिनाई हल होने की पूरी 
संभावना है । 
कबीर को कहाँ से क्या मिला, कितना मिला शरीर उसे उन्होंने किस 
प्रकार अपनी अनुभूति का विषय बनाकर किस उद्देश्य से और किस रूप में 
जनता के सामने पुस्तुत किया (--इन महत्वपूर्ण प्रश्नों 
कबीर के श्राध्यात्सिक पर हम यहाँ विचार नहीं करेंगे | हम केवल यह देखेंगे 
सिद्धान्व कि वह अपनी घर्म-साधना में सोलह आना भारतीय धर्म- 
साधना से प्रभावित थे भ्रथवा नहीं ! इस दृष्टि से देखने 
पर हमें शत होता है कि यद्यपि उन्हें शरीर मुसलमान-दम्पतियों से प्राप्त हुश्रा 
था, तथापि उनका मन, उनका ह्वदय तथा उनका मस्तिष्क उन हिंन्दू-मनीषियों, 
क्रषियों और चिन्तकों का था जो संसार के माया-मोह से विरक्त होकर 
अ्रपनी व्यक्तिगत साधना में पारंगत थे | वह एकान्त साधक थे । उनके उपदेशों 
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को कौन अहण करता है, कोन नहीं, इसकी उन्हें चिन्ता नहीं थी | बह बहुत 
ऊँचे उठे हुए साधक थे | वह न तो किसी के गुरु थे, न किसी के शिष्य। स्वामी 
ाामानन्द के उपदेशों से उन्हें जो प्रेरणा मिली थो उसे भी उन्होंने तबतक 
. ख्वीकार नहीं क्रिया जबतक उन्होंने उसे अपनी बुद्धि की कसौटी पर मलीमांति 
कस नहीं लिया । वह जागरूक ओर बुद्धिवादी थे। किसी भी मत में 
उनका विश्वास नहीं था। वेद, पुराण, शात्र, कुरान श्रादि धर्म-मंथों 
और उनके प्रणेताओ्ं के प्रति आदर की दृष्टि से देखते हुए भी उन्होंने 
उनके विचारों को स्वीकार नहीं किया। वह किसी भी धर्म को अ्रसत्य 
अथवा कपोल-कल्पित नहीं समझते थे। सब धर्म सत्य पर ही आधारित हैं-- 
ऐसा वह मानते थे, पर उस सत्य को उन्होंने यों ही स्वीकार नहीं किया। 
ग्रंध-विश्वास को वह अ्रपनी साधना के लिए विष समभते थे | उनकी दृष्टि में 
अजानी और मूखे वह था जो बिना सोचे-सममे, बिना विचारे ही दूसरों की 
अनुभूतियों को सत्य मान लेता था | ऐसे ही व्यक्तियों की उन्होंने आलोचना 
की | उन्हें किसी से द्वष नहीं था, पर जो लोग समाज औ्ौर धर्म की पविन्नता 
को नष्ट करने में लगे हुए थे उन्हें फटकारने से भी वह नहीं चूके | उन्होंने 
उनके केवल पाखरण्डपूर्ण कार्यो" पर गहरी चोट की, उन ऐिद्धान्तों पर नहीं 
'जिन पर उनका मत आश्रित था | वह श्रपने लिए. जिस विचार ख्वारत॑त््य को 
उपयुक्त और श्रपेज्षित समझते ये उसके लिए उन्होंने कभी किसी को दोषी 
नहीं ठहराया । उन्होंने सब्र को छुट दी, सत्र को सोचने-समझने का अवसर 
दिया | इसीलिए. किसी मत विशेष का प्रवर्तन भी उन्होंने नहीं किया। उनके 
'सिद्धान्तों की समझने में जो कठिनाई होती है, उसका यह एक प्रमुख कारण 
है। एक दूसरी कठिनाई भी है और यह कि वह दाशनिक नहीं ये | उन्हेंने 
अपनी रचनाओं में कीं भी दाशनिक होने का दावा नहीं किया। उनकी 
'विचार-घारा सीधी-सादी थी। श्रपनी बुद्धिवादिता में वह तक की अपेक्षा अनुभूति 
को ही विशेष महत्व देते थे | साधना के प्रश्न को तक-द्वारा हल करनेवालों को 
बह मोटी बुद्धिवाला कहते थे । 'कहत कबीर तरक जो साथै ताकी मति है 
मोर्टी---कहकर उन्होंने त।किंकों का उपहास भी किया था। वह धरम, राजनीति 


२५६ संत कबीर 


और समाज के क्षेत्र में समरसता लाने के पक्षपाती थे । इसके लिए अनुभूति हो 
श्रपेज्षित है, तक नहीं । तर्क-द्वारा हम शीघ्र किसी निश्चय पर नहीं पहुँचते | 
शास्त्रीय तक के श्रभाव में इसीलिए. कबीर को समझना कठिन हो जाता है | 

कबीर के पिद्धान्तों को समझने में श्रौर भी कई प्रकार की कठिनाइयाँ 
सामने आती हैं । उनको रचनाओं म॑ हमे इतने विभिन्न मतों की चर्चा मिलती 
है ग्रौर उनमें से कई की श्रोर वह इस प्रकार श्राकृष्ट जान पड़ते हैं कि 
उनके आधार पर हम उन्हें कभी वेदान्ती, कभी सूफी, कभी सगुणवादी, कभी 
निंगु णवादी, कभी शञानी, कमी भक्त और कभी योगी समकने लगते हैं। 
हमारी इस प्रकार की श्रान्तपूर्ण धारणा का कारण यह है कि उनकी सिद्धान्त- 
सम्बन्धी समस्त बातें हम विशेष स्थलों पर एकत्र नहीं मिलती | इसके अतिरिक्त 
उनके श्रनेक पद ऐसे हैं जिनमें अ्रनेक बातों का समावेश पाया जाता है| एक दी 
विचार-घारा को व्यक्त करनेवाले परद्दों में सामंजस्थ का श्रभाव है। ऐसा 
लगता है कि जब्र जो बात उनको अनुभूति में आई तत्र उन्होंने उसे पद्मवद्ध कर 
दिया उनकी रचनाओं में काल-क्रम का श्रभाव भी एक ऐसी बाधा है जिसके. 
कारण उनके आध्यात्मिक विकास को स्पष्ट रेखाएं सामने नहीं आती और हम 
इधर-उधर टटोलते ही रह जाते हैं। उनकी रचनाश्रों का कोई प्रमाणित 
संस्करण भी उपलब्ध नहीं है । 

उपयुक्त कठिनाइयों के होते हुए; भी जो श्रालोचक उनकी रचनाश्रों के 
विचार-सागर में गहराई तक उतरे हैं उन्होंने उनके सिद्धान्तों का परिचय प्राप्त 
किया है | सुविधा की दृष्टि से हम उनके सिद्धान्तों को दो भागों में विभाजित कर 
सकते हैं --(१) दाशंनिक सिद्धान्त और (२) सामाजिक सिद्धान्त । निम्न पंक्तियों 
में हम इन्हीं पर विचार करेंगे | 

(१) दाशनिक सिद्धान्त--कब्ीर के दाश्शनिक सिद्धान्त के अन्तर्गत 
तीन तत्वों की प्रधानता मिलती है--(१) परमतत्व, (२) जीवतत्व और (३) माया- 
तत्व | उनके प्रमतत्व पर ओऔपनिषदीय ब्रह्मबाद का प्रभाव अवश्य है, ५२ 
उसकी व्याख्या उन्होंने अपनी श्रनुभूति के आधार पर की है। “करत विचार 
मन ही मन उपजी, ना कहीं गया न आया? तथा “चेतत चेतत निकसिश्रो नीरु | 
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श्लो जलु निसमल कथत कब्रीर! ॥ --में उन्होंने अपनी अनुभूति-द्वारा ही उस 
परमतत्व को प्राप्त करने की ओर संकेत किया है। दार्शनिक दृष्ठि से उन्होंने 
अपने परमतत्व को 'अगम?, 'अगोचर', अलखः, “निरंजन', निराकारए, 
'निरगंण” ही माना है। वह कट्दते हैं :-- 

बिन सुख खाइ, चरन बिन चाले, 


बिन जिद्दा गुण गावे । 

>< >< >८ 

जस कथिये तस होत नहिं, जस है तेसा सोह । 
>< | 


अलख निरंजन लखे न कोई । 
निरमेै निराकार है सोई ॥ 
»८ >< >८ 
सुनि, असथूल, रूप नहिं रखा । 
द्विष्टि अद्विष्टि छिप्यो नहिं पेखा | 
>< ८ >< 
एक कहूँ तो है नहीं, दोय कहूँ तो गारि | 
है जैसा वैसा रहे, कहे कबीर विचारि ॥ 
>< >< >< 
पूजा करू न नमाज गुजारू । 
एक निराकार हृदय नमस्कारू ॥ 
>< >< ८ 
वो है जैसा वो ही जाने । 
झो ही श्राहिं, आहि नहिं आने ॥ 
८ ् ल्‍< 
अविगत, अकल अनूप देख्या, कहता कह्या न जाई । 
सैन करै मन ही मन रहसे, गूंगे जानि मिठाई ॥ 
हम फ्र # 
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अवगति की गति क्‍या कहूँ, जाकर गाँव न सांच । 
गुन बिहुन का पेखिये काकर धरिए नांव ॥ 
उपयक्त उद्धरणों से स्पष्ट है कि कबोर ने श्रपने परमतत्व के निगण 
रूप को ही अपना उपास्य माना है। दिन्दू , मुस्लिम, बौद्ध, जैन, वेदांती और 
नाथपंथी मतों के श्रनुरूप 8रि, गोविन्द, केशव, माधव, रहीम, करीम, गोरख 
आ्रादि उसके अनेक नाम भी उन्होंने गिनाए हैं, पर उनमें से उन्हें उसके 
किसी नाम से संतोष नहीं होता। ऐसी दशा में अपने सन्‍्तोष के लिए उन्होंने 
उसके साकार एवं सगुण रूप की मी कल्पना की है और फिर उसे सृष्टिकर्ता 
के रूप में चित्रित किया हैं। वह कहते हूँ :--- 
आपन करता भये कछाण्ता | बहुविधि सृष्टि रची दर ह्ात्ा। 
विधना कंस फिये ट्व थानों | प्रतिबिंब तासाहिं समाना ॥ 
२५ >( >< 
जिनि यह चित्र बनाइया, सो साचा सुसभधार । 
कह्टे कभीर ते जन भले जो चित्रवत लेहि विचार । 
और इसके साथ ही भांनड़, घडण संवारण सोई?! कहकर उसे नष्ट करने 
वाला, बनानेवाला और सुधारनेवाला भी बताते हैं | इस सगुण रूप के साथ ही 
उन्होंने उसके विराट रूप की भी कल्पना की है। इतना ही नहीं, उन्होंने 
उसे कहीं माता, कहीं पिता, कहीं पति और कहीं स्वामी के रूप में भी स्मरण 
किया है ;--- 
कोटि सूर जाके प्रगास, कोटि महादेव अरु कविज्ञास । 
दुर्गा कोटि जाके मेन करे, अह्मा कोटि वेद उच्चरे ॥। 
आदि कह कर उसके व्यापक रूप में, ब्रह्मा, विष्णु, मद्देश, कुबेर, इन्द्र, दुर्गा, 
धर्मराज, नदी, पर्थत, कला, विधा--सत्र को एक साथ तिरोहित कर दिया दे । 
विष्णु के पौराणिक रुपों की भी उन्होंने कल्पना की है ओर नरसिंह तथा 
कृष्णावतार का भी उल्लेख किया है | इस प्रकार हम देखते हैं कि उन्होंने श्रपनी 
रचनाश्रों में अपने परमतत्व का निरूपण विभिन्न दंगीं से किया है। इनसे 
हमें उनके सत्य-निरूपण-संबधी प्रारंभिक प्रयोगों का ही आभास मिलता है। ऐसा 
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लगता है कि शआ्रारंभ में परमतत्व संबंधी जो बिचार उनकी अनुभूति में आये होरें 
उनको उन्होंने अपने पदों में निःसंकोच व्यक्त कर दिया होगा, परन्तु कालांतर में 
जब उन्हें उसका रहस्य खुला होगा तब उन्होंने अपने पूर्व विचारों को 'घोखा! कह 
कर निम्न पदों की रचना की होगी :-- क्‍ 
संतो, धोखा कासूं कहिए । 
गुण में निरगुण, निरगुण में गुण है, बाट छार्ढि क्‍यों बहिये ! 
अजरा अ्रमसर कथे सब कोई, अलख न कथर्णों जाईं । 
नाति स्वरूप, वरण नहिं जाके, घटि-घटि रहा समाईं। 
प्यंड ब्रह्म ड कथये सब कोई, घाके आदि भरु भ्रन्त न होईं । 
प्यंड ब्रह्म ड छाड़ि जे कथिये, कह्टे कबोर हरि सोई । 
>< >< भर 
लोगा भरमिन भूलहू भोई ! 
खालिकु खलक खलक भर्हिं खालिकु पूरि रहो सब ढाई ॥ 
माठी एक अनेक भांति कर साजी साजन हारे । 
न कह्ु पोच माटी के भाणे, न कछ्दु पाच कभारे ॥ 
सब महि सच्चा एका सेई, तिसका किया सब कुछ होईं | 
इन पदों से स्पष्ट है कि कब्चीर उस परमतत्व का अस्तित्व मात्र स्वीकार 
करते हैं, उसे किसी न!म से अभिष्ठित करना नहीं चाहते। यही है उनके परमतत्व 
की व्याख्या जिसके अनुसार वह निगुण और सगुणश--दोनों से परे है। वह न 
श्रजर-अ्रमर है, न अ्लख-निरंजन है, न ब्रह्मांड और पिंड में है। वह है और 
घट-घट व्यापी होते हुए भी आदि-श्रन्त हीन है। वह कर्ता भी है, कृति भी । 
' अपने कृति में बह स्वयं ओतप्रोत है। कन्नीर कहते हैं :--- 
बाजीगर डंक इजाई । सब खलक तमासे आई ॥ 
वाजीगर स्वांगु सकेला | अपने रंग रवे अकेला || 
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जिनि नटवर नटसारी साजी | जो खेले सो दीसे बाजी || 
ऐसा है कबीर का परमतत्व जो श्रनिवंचनीय है। शब्दों द्वारा उसका 
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वर्णन नहीं हो सकता । वह श्रगम श्रौर अशेय है। श्रपने को वह स्वयं आप ही 
जानता है ओर दसरा उसे केवल 'है! ही कह सकता है। श्रपनी-अ्रपनी पहुँच 
और अनुभूति के अनुसार ही साधक को उसका किंचित परिचय प्राप्त होता है। 
बह परम सत्य है और उसी का प्रसार सारे विश्व में है। 

. कबीर के दाशनिक सिद्धातों में दूसरा प्रमुख तत्व है जीव-तत्व | उन्होंने 
परमात्मा और जीवात्मा में कोई भेद नहीं माना हैं। 'खालिकु खलक खलक महिं 
खालिकु परि रद्यो सब ठाई ?--कहकर वह हरि में पिंड और पिंड' में ही हरि के 
अस्तित्व का समर्थन करते हैं | वह यह भी कहते हैं कि इस शरीर के भीतर 
समभी जानेवाली शआ्रात्मा न तो मनुष्य है, न देव है, न योगी है, न यती है, न. 
अ्रवधूत है, न माता है, न पुत्र है, न गद्दी है, न उदासी है, न राजा है, न रंक 
है, न ब्राह्मण है, न बढ़ई है, न तपस्वी है, और न शेख ही है। 'कहै कबीर इहि 
राम को अंसु । जल कागद पर मिटे न मंसुः--से यह स्पष्ट है कि उन्होंने उसे 
राम का, उस परमतत्व का अंश मात्र माना है जिस का नाश उसी प्रकार नहीं 
होता जिस प्रहार कागज के ऊपर से स्याही का चिह्न नहीं मिटता । उनका यह 
अंशाशि-भाव उनकी उन अक्तियों से भी स्पष्ट होता है जिनमें उन्होंने दोनों के 
संबंध को विन्दु श्रोर समुद्र के दृश्ान्त से व्यक्त किया है। इस प्रकार उनकी दृष्टि 
में जीव-तत्व मुलतः और तत्वतः वह्दी हैँ जो परम तत्व है | जीव-तत्व और परम- 
तत्व में विभिन्नता का अनुभव करनेवालों को उन्होंने फटकारा है ओर कहा है :-- 

दोडइ कहे लिनहीं को दोजख, जिन नहिन पहिचाना । 
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कहे कबीर तुरक दुई साथे; तिनकी मति है मोटी | 

कभीर ने शरीरस्थ आत्मा के दो रूप माने हैं जिन्हें हम ज्ञाता या शैय 

अ्रथवा €श या दृष्य के नाम से श्रभिहित कर सकते हैं । उनकी दृष्टि में आत्मा 
प्राप्ता भी है और प्रापव्य भी | आप छिपाने श्रापै श्राप:--से उनका यही तालये 
है| डा० गोविन्द त्रिगुशायत में अपनी रचना “कबीर को विचार-धारा! में 
कचीर की 'सुरतिः को प्राप्ता आत्मा और निरतिको प्रातव्य आत्मा का शुद्ध मुक्त- 
स्वरूप माना है। जब सुरति अर्थात्‌ प्राप्ता आत्मा का निरति अथांत्‌ प्राप्तव्य आत्मा 


संत कबीर... : ३१ 
से वादात्यत्‌ हो जाता है तब कल्याएं और आनन्द की प्रासति होती है | कबीर: 
में कहा भी हैं क्‍ 

सुरति समानी निरति में, निरति रही निरधार । 
सुरति निरति प्रचा भया, तब खूले स्यस्भ दुवार! . 

यहाँ बह प्रश्न उठना स्वाभाविक है कि एक अद्वेत तत्व भिन्न रुपों में कैसे 
. और क्‍यों दिखाई पड़ता दैं! इस प्रश्न को सुलमाने के लिए उन्होंने प्रतिविम्ब- ' 
बाद की शरण ली है। “ज्यों जल में प्रतिबिंब त्यों सकल रामदिं जानी जी.? 
उन्होंने स्पष्ट कहा है कि जिस प्रकार जल में बिम्ब के विवध प्रतिविंब दिखाई 
पढ़ते हैं उसी प्रकार इस संसार में जीवात्मा के विविध रूप मिलते हैं। संक्तेप में 
यही हैं कबीर के जीवात्मा-संबंधी विचार जिनके आधार पर दम यह कह सकते हैं 
कि वह अ्रद्धेतवादी थे । 

अब कभीर के माया-तत्व को परणिए । हम अभी बता चुके हैं कि 
$ैबीर दृष्टि में जीवात्मा और परमात्मा में कोई श्रन्तर नहीं है, परन्तु 
साधारण लोगों की दृष्टि में ऐसा प्रतीत नहीं होता | इसका मूल कारण है माया | 
संघार में जन्म लेना माया में फँसना है और माया ही उस परमतत्व से विलगाव 
का कारण है। वह कहते हैं:--- 

जल में कुम्भ, कुम्भ में जल है, बाहर भीतर पानी । 
फूटा कुम्म, जल जलहि समाना, यह तथ्य कथ्यों ग्यानी ॥ 

इससे स्पष्ट है कि जीवात्मा और परमात्मा में श्रन्तर डालनेवाली है 
केवल माया | इस माया को कबीर ने 'एक परम सुन्दरी? तथा “विश्व मोहिनी” 
के रूप में चित्रित किया है ।” इसका स्वभाव है ठगगा और फँँसाना। माया . 
पदा ठगिन हम जानी? साथ ही कबीर माया मोहनी जैसी मीठी खाँड़” आदि से 
. उनकी इसी भावना का आभास मिलता है। माया को उन्होंने नारी के रूप में . 
ही नहीं; बेलि के रूप में भी चित्रित किया है और उसे अनिरवंचनीय माना है। 
: वह कहते हैं :-- 

जो कोंटो तो डइ्ट डही, सींची तो कुम्हलाय । 

' इस गुणवन्ती बेल का कुछ गुण कहा न जाय॥ 
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ऐसी माया को कचीर ने त्िगुणात्मक माना है और कहा है कि उस 

परमतत्व ने उसे उत्पन्न करके उसमें अपने ग्राप को छिपा लिया है। निम्न पदों 
से हमें उनकी इसी प्रकार की विचार-घारा का श्राभास मिलता है :--- द 

रजगुण, तमंगुण, सतगुण कहिये यह सब तेरी माया ॥ 
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सत, रज, तम, थें कीन्दीं माया । 
ग्रापन माफ आप छिपाया ॥ 
कचीर का यह भी विश्वास है कि माया अपनी जिगुणात्मक प्रकृति के 

कारण परिवर्तनशील है। इसलिए. संसार की सभी वस्तुएँ माया-रूपिणी एवं 
परिवर्तनशीला हैं | 'कब्रीर माया डोलनी, पवन बहे द्विवघार” में कब्चीर ने भाया 
की गतिशीलता की पवन के प्रवाह से उपमा दी है। 'उपजै विनसे जेती सर्व 
मायाः--से भो उसकी परिवरतेनशीलता का ही आ्राभास मिलता है और यह है 
ज्ञात होता है कि उसका जन्म और नाश दोनों द्ोता है | उसी के कारण जी 
श्रावागमन के इन्द्रजाल में फैँसता है श्रौर यही दुःख का कारण है। अतः माया 
स्वभावतः दुःख-रूपिणी है। वह व्यभिचारिणी और बन्धन-रूपा भी है। 'मोर- 
तोर!? की वही जननी है। काम, क्रोध, मोह, मद एवं मत्सर उसके पुत्र हैं जो 
लोगों को सदा विविध प्रकार का नाच नचाया करते हैं। वह इतनी आकर्षश॒मयी 
है कि उसे छोड़ने का प्रयत्न करने पर भी वह नहीं छूटती | संसार में आदर, मान, 
जप-तप, ब्रत, उपवास, तीर्थ-यात्रा, रोज़ा, नमाज़जो कुछ है वह सब माया-प्रसूत 
ही है । बह जल, थल और आकाश सबंत्र परिव्याप्त है। संसार का कोना-कोना 
उससे अ्भिभूत है। उसका निवास-स्थान है मन। 'इक डायन मेरे मन बचे, 
नित उठ भेरे जिय को डसे? कहकर कबीर ने माया के प्रभाव को स्पष्ट कर दिया 
है। 'माया मुई, न मन मुझ, मरि मरि गया सरीर? द्वाश उन्होंने यह भी कह 
दिया है कि मन की भाँति ह्वी माया भी अ्रविनश्वर दै और मन के सारे विकार 
उसी के संगी-साथी हैं | ऐसी है वह माया और ऐसा है उसका आकर्षक रूप। 
उसका आकर्षक रूप ही भगवान की भक्ति में वाधक है। वह भक्ति नहीं करने 
देती । कबीर कहते हैं :--- 


